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Het is geene voorzegging, tijdgenooten, de 
titel, dien ik aan dit werk gegeven heb. Ik 
voorzie niet, dat de wijsgeerte der Socratische 
school, wat derzelver beginselen, leerwijzen en 
doeleinden betreft, in deze onze eeuw weder al- 
leen de heerschende worden zal; maar ik wensch 
het: en zoo velen uwer mijn werk onbevooroor- 
deeld zullen gelezen hebben, ik twijfel er niet 
aan, of zij zullen het met mij wenschen. Men 
zal er eene wijsgeerte in vinden, die voor de 
opvoeding der jeugd, voor de vorming van staats- 
mannen en godsdienstleeraren, voor de beoefe- 
ning aller kunsten en wetenschappen, voor het 
handhaven van orde, regt en wetten in de maat- 
schappij, in één woord, voor het bevorderen van 
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beschaving en volksgeluk, geheel en uit haren aard 
geschikt is. Zoodanig toch is de geest en strek- 
hing dier oude, dier oorspronkelijke wijsgeerte, 
die ik mijnen lezeren hier voorgedragen heb: en 
hoe steekt die miet bij datgene af, wat in latere 
tijden onder de namen van metaphysica, van 
transcendentale philosophie, en laatste- 
lijk van natuurphilosophie, als wijsgeerte, 
beoefend is geworden! Het was, gelijk wij bij on- 
dervinding weten, niet alleen voor de belangen der 
maatschappij schier nutteloos, maar het heeft ook 
de wetenschappen doorgaans in haren loop belem- 
merd en vertraagd, ja „ wat nog zoo veel erger is, 
den mensch heeft het zoo vaak tot twijfelarij en 
ongeloof en tot tweestrijd met zich zelven doen 
komen. Wie ts er dus, die de herstelling dier 
oude Soeratische school, maar met toepassing 
harer grondbeginselen op de ceuw, die wij be- 
leven, niet verlangen zou? Maar wenscht gij 
dit met mij, mijne tijdgenooten, dan moeten wij 
ook, gij en ik, het niet bij wenschen laten blij- 
ven. Een ieder onzer kan daartoe op zijne wij- 
ze medewerken: en wat mij betreft, daar mijne 
betrekkingen mij gelegenheid geven om meer 
daarvoor, dan vele anderen, te doen, door na- 
melijk op het geslacht, dat ons opvolgen zal, 
registreeks te werken, zoo dacht ik niet zonder 
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vrucht het mijne daartoe te zullen bijbrengen, 
indien ik de beginselen en de strekking dier 
wijsgeerte, ten behoeve vooral van dat zelfde 
opkomende geslacht, te boek stelde. Gij ziet 
dus, dat ik niets voor deze onze negentiende 
eeuw voorspellen wil, of mij zelven berekend zou 
voelen, om diergelijke voorspelling door dit mijn 
schrijven te doen vervullen; maar intusschen, 
hoe ver ik ook daarvan verwijderd ben, het 
kwam mij toch voor, dat onze eeuw meer en 
meer voor dusdanige wijsgeerte rijp begint te 
worden, ten minste, wegens den thans zoo 
diep ellendigen toestand van hetgeen men se- 
dert eeuwen wijsgeerte genoemd heeft, be- 
hoefte daaraan begint te gevoelen. In mijn va- 
derland inzonderheid, maar ook bij u allen 
grootendeels, tijdgenooten, meende ik daarvan 
blijken te bespeuren. Men is dat philosopheren 
en abstracto en a priori, gelijk men het 
noemt, dat redetwisten over zijn en niet zijn, 
over het ik en niet ik, en, in 't geheel, die 
schoolphilosophie sedert jaren moede: men beklaagt 
zich ook weêr aan den anderen hant, en zulks 
thans wel vooral, over dat mysticismus, dat 
syneretismus® dat pantheismus, dat nog 
dagelijks hand over hand toeneemt, en alles nog 
eenmaal als met nevelen van onverstand dreigt 
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te zullen overdekken : en zoo verlangt men 
daarentegen naar eene andere wijze, van onder- 
zoeken, waarvan men zich voor de bevordering 
onzersgwetenschappen, en voor onze eigene vor- 
deringen ún het rijk van waarheid en deugd, 
meer wezenlijke vruchten zow mogen beloven. 
Want zoo ver toch is men reeds gekomen, dat men 
zich de wijsgeerte zelve, als van alle zwo- 
genaamde philosophiën onafhankelijk, is gaan 
voorstellen. Hoe zj ook door de philosophen 
misvormd, ja voor het oog der menschen on- 
kenbaar gemaakt zij geworden, wie twijfelt er 
nog aan, of zij zelve is schoon en voortreffelijk 
en voor het menschdom heilzaam? Wie is er 
derhalve ook, die haar niet ten behoeve des 
menschdoms hersteld, en op het leven en het 
beoefenen aller kunsten en wetenschappen toe- 
gepast wenschte te zien? Al dorst ik dus van 
onze eeuw niet verwachten, wal ik wenschte, ik 
was toch niet zonder hoop voor de toekomst: en 
zoo zocht ik dusdanig iets te schrijven en in ’t 
licht te geven, als mij toescheen voor de be- 
hoefte onzer tijden niet ongepast te zijn, een 
boek met lessen van wijsheid uit de Soeratische 
school, die ten allen tijde hadden behooren op- 
gevolgd te worden, ten allen tijde gezag zullen 


behouden, en thans vooral, by het verval van 
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hetgene men nog heden wijsgeerte noemt, hoogst- 
belangrijk zijn. 

Met dit te doen hoopte ik de pogingen te be- 
vorderen van alwie op de regte wijze het goede 
zoekt voor te staan; maar ik had er nog een an- 
der oogmerk bij. Zoo menig een hoort men in 
onze dagen legen al wat transcendentale 
phitosophie en in 't geheel metaphysica 
genoemd wordt, zonder oordeel ijveren, als of 
men, met het verwerpen er van, ook dat moest 
verwerpen, wat de beoefenaars er van steeds be- 
voogd hebben. Dit és weêr aan de andere zijde 
zeer verkeerd, Hetgeen men er ten allen tijde 
mede beoogde, was ontwijfelbaar iets hoogs, iets 
bip uitstek voortreffelijks, iets, waar de mensch 
van nature naar streeft en streven moet: het was 
de hoogste der wetenschappen, de wetenschap der 
wetenschappen, de wijsheid zelve. Hoe verkeerd 
dus, daar tegen tc ijveren! Daarenboven, de stel- 
sels van velen der beroemdste metaphysici mo- 
gen sedert lang in onbruik geraakt zijn, hunne 
werken zijn ons nog over, en daaruit is voor 
ware wijsgeerte ‚ 200 men maar wel weet te zoeken 
en goed van kwaad weet te ziften, veel, onein- 
dig veel te leeren. Moeten wij dus daarmede niet 
ons voordeel zoeken te doen? Ondertusschen met 
dat verwerpen van metaphysica en van al wat er 
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tae behoort, zouden wij ons zelve onbedachtelijk 
van die schatten berooven. Maar ook eindelijk, 
wat ons de bescheidenheid jegens menschen en 
zelfs de billijkheid gebiedt in acht te nemen, 
al ligt zou men zoo doende gevaar kunnen loo- 
pen, van over velen onzer wijsgeeren, mannen 
van doorzigt en kunde, en van de grootste ver- 
diensten, een verkeerd, ja, onregtvaardig. oor- 
deel te vellen, De beteekenis van metaphysica 
en van al die soortgelijke benamingen is onze- 
ker: men bedoelt er ook wel de echte, maar 
zekere hoogere wijsgeerte mede: en niet gering 
is steeds en bij alle natiën het aantal der wijs- 
geeren geweest, die, ofschoon zij metaphysica 
beoefenden en voor metaphysici gehouden werden, 
echter wijsgeeren bleven, en ons op den weg 
der wijsheid vorderingen deden maken. Dient 
men dus deze niet wel te sparen, wanneer men 
zich tegen de aanmatiging, het willekeurig ge- 
zag en de magtspreuken der metaphysica verzet? 
Maar hoe dat te doen, indien men zoo doldrif- 
tig, zonder onderscheid, tegen alle metaphysici 
te velde trekt? Mijn oogmerk dus, bij het 
schrijven van dit werk, was daarenboven nog, 
die onbezonnen wyveraars te doen inzien, hoe 
verkeerd zj handelen, ja, hoe zij zich in hun- 
nen. ver, zonder het te weten, aan ondank- 
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baarheid jegens verdiensten schiynen schuldig te 
maken. Ziedaar dan, tijdgenooten, wat ik met 
mijn schrijven bedoeld heb, en, daar ik het eene 
zoo wel, als het andere, op Socratische wijze 
en ten behoeve onzer tijden trachtte te doen, 
zoo noemde ik mijn geschrift naar DE Socra- 
TISCHE SCHOOL, en gaf het tof titel, wijs- 
geerte voor de negentiende eeuw. 
Na dit van mij vernomen te hebben, zult gij, 
hoop ik, miet de veel van dit mijn werk ver- 
wachten; maar verwondert u ook niet, zoo gij 
het laatst er in onderzocht vindt, wat gij wel- 
ligt het eerst zoudt willen te weten komen, 
namelijk, wat wijsgeerte en wel bijzonder 
die wijsgeerte moge zijn, die wij het meest voor 
deze onze eeuw zouden verlangen, als die ons 
het voegelijkst tot de hoogste der wetenschap- 
pen zou kunnen brengen. Het is eene der voor- 
naamste lessen, ja, de hoofdles der Socratische 
school, dat men onderzoeke, op de regte wijze 
en genoegzaam onderzoeke, voordat men meene 
gevonden te hebben: en volgens den leidraad 
dier zelfde school, vraagt men dan eerst naar 
wijsgeerle, wanneer men wel heeft leeren door- 
zien, wat de kunsten en wetenschappen zijn, als 
mede, hoe deze ons tot de wijsgeerte en de 
wijsheid moeten opleiden. En dat miet zonder 
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vreden. Want men hield oudtijds de wisgeerte. 
voor het grootste geschenk, dat de mensch aan 
de onsterfelijke goden te danken had; doch, 
om er gebruik van te maken, onderstelde men, 
behalve aanleg en oefening, ook behoorlijke vor- 
deringen in alle kunsten en wetenschappen, die 
tot beschaafdheid brengen. Met ongewasschen 
handen, zeide men, mag niemand het heiligdom 
der wijsgeerte binnen treden of hare gaven aan- 
raken, Zoo meende ik dan ook, op het voet- 
spoor van Socrates en Plato, in plaats van met 
de wijsgeerte of met de hoogste der wetenschap- 
pen te beginnen, er veeleer mede te moeten ein- 
digen, en in de eerste plaats te moeten onder 
zoeken, welke de beginselen en doeleinden, wel- 
he de aard, de bestemming, en bijzonder, welke 
de verwantschap en band der kunsten en we- 
tenschappen mogten zijn. Van daar, dat wij 
zoo laat, gelijk gij zien zult, op de wijsgeerte 
zullen komen; maar, bedrieg ik mij niet, zoo 
zullen wij dan ook leeren beseffen, wat zj in 
den geest der Socratische school is, hoe ver het 
er van af is, dat zij of metaphysica of datgene 
zijn zou, waarvoor men haar zoo lang gehou- 
den heeft en nog houdt, en met hoe veel reden 
wij moeten wenschen, dat hare beginselen weder 
in de schriften en scholen der wijsgeeren heer- 
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schende magen worden. WAlligt hebben wij het 
hiermede reeds verder gebragt, dan wij zelve 
weten: welligt passen wij de beginselen dier 
echte wijsgeerte, zonder er om te denken, op 
het beoefenen onzer wetenschappen toe, en heb- 
ben wij dit reeds sedert lang gedaan: welligt 
zijn wij daaraan vooral de vorderingen, de 
verbazende vorderingen, die wij gedurende een 
vijftig, een honderd jaren in alles gemaakt 
hebben, verschuldigd, Het kan zijn; want zoo 
toch is het doorgaans met den voortgang des 
menschdoms gegaan: men merkte wel, dat men 
reuzenstappen deed, maar waaraan dat toe te 
schrijven was, zag de nakomeling eerst in. Het 
kan zelfs zijn, dat, hetgeen ik omtrent het her- 
leven en heerschen der Socratische wijsgeerte in 
deze onze eeuw, niet zou durven voorspellen, 
aanstaande en misschien reeds op handen is of 
dadelijk plaats heeft, en dat wij, om zulks 
klaar te doorzien, slechts de wijsgeerte on- 
zer eeuw van onze metaphysica, of, met an- 
dere woorden, de wijsgeeren, die men thans 
overal, in alle vakken van kennis en weten 
schap, op echt wijsgeerige wijze werkzaam vindt, 
van onze schoolphilosophen te onderscheiden heb- 
ben. Ik weet het niet; maar, ware dit eens 
zoo, wat dunkt er u van, tijdgenooten? zouden 
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dan niet vooral lessèn, gulden lessen en voor- 
schriften van die oude oorspronkelijke philoso- 
pkhie voor deze onze negentiende eeuw belang- 
rijk en heilzaam kunnen zijn? ja, wat meer 
is, zou het dan niet heden juist de tijd zijn, 
dat wij, door middel dier lessen, de wijs- 
geerte zelve, van metaphysica en al die 
schoolphilosophie ontdaan, zuiver en volkomen 
aan het daglicht zochten te brengen? — Maar 
leest en overdenkt, wat gij hier geschreven zult 
vinden, en oordeelt er dan zelve over! 


Junij 4834. 
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INLEIDING. 


» Die Phxlòsophie hat aufgehört , ein ausschlisn- 
» liches Eigenthum der Schule zu sein.” 
Kru. 





Vos exemplaria Graeca 
Nocturnd wersate manu, wersate diurnd, 


HoraTrius aan de jonge Piso's, 


Over het onderling verband en het doel aller 
kunsten en wetenschappen heb ik, van mijne 
vroegste jeugd af aan, veel en dikwijls nagedacht. 
Eerst, herinner ik mij nog duidelijk, plagt ik 
mij beide en bijzonder de laatste zoo voor te 
stellen, als maakten zij op het ruime veld der 
menschelijke kennis zekere groepen uit. Hier zag 
ik de natuurkundige, daar de godgeleerde, ginds 
de geneeskundige, elders de regtsgeleerde weten 
schappen, als bij groepen zaamgevoegd, en geheel 
van elkander afgescheiden, liggen. Naderhand, 
toen ik van het hooger onderwijs reeds eenigen 
_ tĳd gebruik had gemaakt, kwamen mij die zelfde 
1 
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wetenschappen onder eene andere voorstelling, 
als zoo vele oefenplaatsen of werkplaatsen voor, 
waar ieder, als het ware, zijne kunst of beroep 
leerde, de een om regtsgeleerde, de ander om 
geneesheer, een derde en vierde om iets anders 
te worden, Geen wonder: want dagelijks zag ik 
mijne medestudenten, den eenen naar déze, den 
anderen naar eene andere gehoorzaal gaan, en van 
tijd tot tijd woonde ik op hoogescholen openbarè 
bevorderingen bij, waarna het jonge mrensch , dat 
bevorderd en doctor in de regten of geneeskunde 
geworden was, zijn beroep in de maatschappij 
ging uitoefenen. Intusschen had mij, op, mijn 
gymnasium reeds, dat zeggen van Cicero, dat ev 
een band is, die alle kunsten en wetenschappen 
verbindt, en dat deze door natuurlijke verwant 
schap onderling vereenigd zijn, bekoord, en ik 
zelf, hoe jong en onbedreven dan ook, meende 
toch in de wetenschappen iets hoogers te zien en 
een hooger doel te bemerken, dan dat zij als be- 
roepen of ambachten met de kunsten en handwer- 
ken van werklieden zouden gelijkstaan. Doch, wat 
daar ook van zijn mogt, ik had van dezelve , hoe- 

danig dan ook, toch eenige voorstelling ; maar hoe 
“ vele andere vakken waren er niet, waarvan ik mij 
volstrekt geene voorstelling kon maken! b. v. van 
algebra, van geometrie, van letterkunde, van ge- 
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schiedenis, van philosophie. Niet, dat ik van dat 
alles het nut niet inzag: ik ondervond dat dagelijks 
meer en meer; maar ik wist die vakken geen’ naam 
te geven of er een bestemd denkbeeld aan te hech- 
ten. Wetenschappen toch zijn het niet, dacht ik, 
als regtsgeleerdheid of geneeskunde :, ook niiet kuns- 
ten, als muzijk, danskunst, dichtkunst, beeld- 
houwkunst en zoo vele andere. Maar ook die 
kunsten zelve , vroeg ik mij, in welk verband staan 
die met elkander, in welk verband staan zij met 
de wetenschappen of met die, zoo het schijnt, na- 
melooze vakken ? Mauzijk en danskunst b. v., wat 
hebben die met algebra, met regtsgeleerdheid, met 
geneeskunde, natuurkunde, wat hebben zij met 
godgeleerdheid gemeen ? . 

Zoo dacht ik daarover sedert mijne vroege ia 
dikwijls na, en lang, zeer lang duurde het, voor- 
dat ik er eenig doorzigt in kreeg. Het minst kon 
ik mij van geschiedenis en wijsgeerte, in betrekking 
tot al het overige, een helder denkbeeld vormen. 
Beiden, dacht ik bij mij zelven, staan in verband 
met alle vakken van kunst en wetenschap. Geschie- 
denis noemt men in de eerste plaats.de geschiedenis 
der volken, maar zoo is er ook eene geschiedenis 
der kunsten, der letteren, der wetenschappen : 
eene geschiedenis ook afzonderlijk van de wiskunde, 
van de sterrekunde, van de regtsgeleerdheid, van 
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de geneeskunde. Even zoo is het met de wijsgeerte 
gelegen. Wat dau ook wijsgeerte moge wezen, dacht 
ik, men gebruikt haar tot alles, gelijk uit de titels 
van boeken blijkt. Moe vele wijsgeerige beschon- 
wingen der geschiedenis, der letterkunde , der kuns- 
ten , ja, van iedere kunst en wetenschap in ’ bij- 
zonder, hebben wij niet! Ieder wil zijn vak wijs- 
geerig behandelen, gelijk ieder van zijn vak eene 
geschiedenis verlangt. Maar, hoe naägw het ver- 
band van die beide, van geschiedenis en wijsgeer 
te, met al het overige blijkt te zijn, met welke 
kunsten, met welke wetenschappen of vakken van 
menschelijke kennis zullen wij haar vergelijken ? 
Staan die beide dan wier, niettegenstaande dien 
veelvermogenden invloed , dien zij allerwege uitoefe- 
nen , geheel op zich zelve? Dat bleef mij duister 
en raadselachtig, ook nadat ik het overige reeds bij 
de beoefening eenigermate had zoeken in orde te 
brengen; maar het readselachtigste van alles bleef 
mij voorkomen ‚ wat toch wel de wijsgeerte mogt 
zijn, daar de wijsgeeren van alle eeuwen juist daar- 
over, wat dan toch hun vak, wat wijsgeerte was, 
getwist hadden. 

Jongelingen , die u op het beoefenen van kunsten 
en wetenschappen toelegt, zegt mij eens, hoe is het 
u tot hier toe met het oplossen dier vragen gegaau ? 
Want bij het inslaan van een’ weg is het belangrijk 
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ze dei die weg seen voert, en gij dus „ 
na de baan der Betonschappen te hekken opgele 
den, gij zult wel voorzeker u dikwijls afgevraagd 
hebben , welk-het „doel van dezelve en welk haar 
vele id ele kaften en letteren mag zijn. 
Zegt mij ‘dus, “ziet gij dat alles reeds genoegzaam: 
deer? of blijft ur daarin nog heden , gelijk mij toen. 
in mijtie jeugd, veel duisters en raadselachtigs over 2 
Het is voor u inzonderheid, dat ik de pen heb 
opgevat, om over het onderling verband en het 
doel der kunsten en wetenschappen te schrijven , of 
gij welligt nog niet veel verder mogt gevorderd zijn , 
dan ik het op uwen leeftijd gebragt had, eu ik u 
dus behulpzaam kon zijn, om w verder voort te 
leiden. Die vragen toch zijn voor uwe letteroefe 
ningen niet alleen, maar ook voor uw geheele leven. 
gewigtig. Van derzelver oplossing hangt het af, 
of men daar doelloos, gelijk zoo velen, zal voort— 
studeren en voortleven, dan of men met vasten tred 
zal voortgaan „ bestendig een doel, een hoog doel 
tal zoeken te bereiken en daartoe de vermogens, 
die men heeft, doelmatig. en onverdeeld zal aan- 
wenden en gebruiken. Gelukkig dus hij, die dit 
alles heeft leeren doorzien, wat mij zoo lang, en 
velen nog tot heden toe, duister en raadselachtig; 
gebleven is! Doch meent niet, dat ik de vorde- 
vingen, die ik sedert welligt hierin mag gemaakt 
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hebben, aan mij zelven te daken heb. Ver, lieve 
vrienden, zeer ver is het daarvan afs — maar hoort 
verder, hoe het mij in kar en tijd daarmede 
gegaan. is. 

Terwijl ik dan over het Wönderling verband der 
kunsten en wetenschappen gedurig zat na te pein- 
zen , kwam mij bij toeval een boek in handen , dat 
bij het lezen diepen, zeer diepen indruk op mij 
maakte. Het was een leven van Baco, (*) waarin 
ik dezen als Aersteller-der wijsgeerte en der we- 
tenschappen geschilderd en deszelfs poging inzon- 
derheid om de kunsten en wetengchappeu uit éénebe- 
ginsel ‚ het menschelijk verstand , af te leiden geroemd 
vond. Ik kan het niet beschrijven , met welk eéne 
belangstelling ik dit een en ander in dat geschrift las, 
Tot drie vermogens van den amenschelijken geest 
zag ik daar alles teruggebragt, tot het geheugen „ 
tot de verbeelding en tot de rede, als zijnde uit 
het geheugen de geschiedenis, uit de verbeelding 
de kunsten en uit de rede de wijsgeerte ontstaan. 
Dit gaf mij al terstond licht. Nu begon ik orde ert 
zamenhang te ontwaren, waar mij te voren alles 
verward of op zich zelf staande was toegeschenen. 
Uit één beginsel, en als het ware uit ééne en de- 





(1) La wie du chancelier FraNcois Bacon, traduite 
de U’ Anglois. „Amst. MDCCLV. 13% . 
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zelfde bron, zag ik alle kunsten en wetenschappen, 
en met dezelve de wijsgeerte voortvloeijen: en dit 
beginsel, die bron was het menschelijk verstand. 
Voortreffelijk ! zeide ik bij mij zelven: want waar 
uit anders zou poëzij en wijsgeerte, zouden kunsten 
en wetenschappen ontstaan zijn? En zoo meende 
ik dien band bij Cicero, die verwantschap aller 
kunsten en wetenschappen ontdekt te hebben; maar 
wat gebeurt er? Kort daarop had ik met een’ oud 
student, die veel en van allerlei, schoon zonder 
veel nadenken gelezen had, een gesprek daarover : 
en toen ik hem niet zonder geestdrift dien herstel 
ler der wetenschappen had aangeprezen , begon hij 
van Rousseau. Rousseau, zoo als gij weet, zeide 
hij, dacht zoo gunstig over de wetenschappen niet, 
als uw vriend Baco, en bespaart ons de ijdele po- 
ging, mij ten minste heeft hij die bespaard, om 
orde in dien chaos te brengen. En daarop deszelfs 
“discours sur les arts et les sciences uit zijne boe- 
kenkas halende, las hij er mij deze woorden uit 
voor, » C'étoit une ancienne tradition passde de 
PEzypte en Grêce, qu'un Dieu ennemt du repos 
des hommes étoit EF inventeur des sctences.” En wat 
verder. » En effet, Castronomie est née de la su- 
perstition; U'éloguence de Vambition, de la haine, 
de la fallerie , du mensonge; la geometrie, de la- 
varice; la physüpre, d'une vaïne curiosilé; toutes , 
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et la morale même, de Vorgueil humain” () Di 
las hij mij voor, en weidde daarover wijd en breed 
uit, bijzonder over de letterkundige geschillen , 
waartoe dat stuk van Rousseau aanleiding had gege 
ven. Wij lachten om dien onzin, weet ik nog wel ; 
maar ik intusschen nam het boek op zijn aanbod 
maar huis mede, las het nu zelf op mijn gemak 
geheel door, en die plaatsen inzonderheid meerma- 
len: en ziedaar mij wêer , van dat oogenblik af aan , 
in nieuwe bedenkingen en zwarigheden terugge- 
bwagt! 

Ik vroeg bij mij zelven gedurig, wat dan toeh wel 
het beginsel der kunsten en wetenschappen mogt 
zijn. Want met de gewone beantwoording van Rous- 
seau’s stelling, dat niet het gebruik, maar het mis- 
bruik van dezelve te laken is, was ik niet tevreden. 
De vraag toch bleef mij dan nog altijd over, wat 
men door dat gebruik , dat nuttig en doelmatig ge- 
bruik er van te verstaan had: en daartoe, meende 
ik, was een dieper onderzoek, een onderzoek naar 
den aard, het doeleinde, ja maar ook naar het 
grondbeginsel van de kunsten en wetenschappen, 
en niet alleen in ’t algemeen van dezelve, maar 
van elke kunst, van elke wetenschap op zich zelve 
noodig. Hier begaf mij Baco. Ik las zijne schriften 





(») Oeuvres Tom. be pe 32. Bd, de Reij. dinst, 176qg. 
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mij een toeval aan de Fransche Encyclopedie. Van 
dit groote, uitgebreide werk had ik sedert lang veel 
gehoord, schoon nog nooit iets gelezen; maar ik 
hoopte en verwachtte daar alles van. Wat ik bij 


Baco niet vinden kon, dacht ik, dat zullen mij_ 


gewis die Encyclopedisten wel leeren. Want zie! 


(1) Works Vol. IX. p. 200. Ed, 1824. 
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twee, drie eeuwen waren er ten hunnen tijde se- 
dert Baco verloopen, en, gelijk hij in den nacht 
der barbaarschheid het licht had zoeken te ontste- 
ken „ zoo leefden deze in een’ tijd, die op verlich- 
ting, algemeene volksverlichting aanspraak maakte. 
Zoo nam ik dan dat geroemde discours prélimi- 
naire van d'Alembert, dat hij voor de Eneyclo- 
pedie. ‘geplaatst heeft, en ik, in zijne melanges 
de dilterature afzonderlijk te lezen kreeg, 
met gretigheid en hooge verwachting in handen. 
Maar wat zal ik „er van zeggen? Het eerste, dat 
mijne aandacht trok, was de boom van Baco, 
_ onder den naam, van systême Aiguré des eonnois- 
sances humaines, naauwkeurig voorgesteld en met 
„menige zijtakken vermeerderd ‚ maar in den grond 
toch niets anders, dan die zelfde boom fet de drie 
_ _hoofdtakken. Dit reeds beviel mij niet. Vervolgens 
„aan het lezen gaande, vond ik eene wijsgeerte daar 
in heerschen, die mij uit haren aard niet geschikt 
scheen , om de vragen , die ik mij voorgesteld had , 
volledig te beantwoorden. Want volgens Baco wilde 
ik alle kunsten en wetenschappen uit het mensche 
lijk verstand, uit den zin, die in ons is, afgeleid 
zien : en hier vond ik alles bijna tot de uitwendige 


_@ Mélanges de litterature, d'histoire et de philoso= 
phie, Amst. 1767e. 
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zinnen betrekkelijk gemaakt. Zoo werd ik dan 
weder op nieuw in al mijne hoop en verwachting 
teleurgesteld. 

Intusschen , al vond ik dan niet, wat ik zocht, 
veel vond ik toch, gelijk het gaat, wat ik niet ge- 
zocht had en dat mij hoogstbelangrijk was te leeren 
kennen , bijzonder wat het eigenlijke doel en het 
oorspronkelijke ontwerp dier Fransche Encyclopedie 
betrof. Bij het inzien van dit werk zelf, waartoe 
ik naderhand gelegenheid kreeg, moest ik beken- 
nen, dat men met het zamenstellen er van iets an- 
ders bedoeld had, dan ik mij hed voorgesteld. Dat 
discours van d'Alembert moest er slechts eëhe in- 
leiding toe wezen; doch de Encyclopedie zelve, als 
zullende iets nieuws en gansch eenig in hare soort 
zijn, moest alles bevatten, wat ‚tot nog toe de 
kunsten en de wetenschappen voor het menschdom 
hadden opgeleverd. Dit stond mij aan, ofschoon 
het bestek des geheelen werks zich dan toch maar 


__ + tot een woordenboek bepaalde; maar, dat daargela- 


ten, ik vond in dat ontwerp iets groots en stouts, 
dat mij tref: en, men zegge wat men wil, het 
heeft in de gevolgen, bijzonder voor de natuur- 
kundige wetenschappen, veel nut te weeg gebragt. 
Getuige daarvan , om van zoo vele andere diergelijke 
ondernemingen niet te gewagen, de tegenwoordige 
Encyclopaedia Brittannica, welke thans gewis geen 
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nataurkuudige zou willen missen. Ook gaf dat ont— 
werp van zelfs aanleiding, en dit heeft het ook da 
delijk te weeg gebragt, dat geleerden van alle na— 
tiën tot één en hetzelfde groote doel medewerkten „ 
zoodat, al vond men dan den band aller weten 
schappen niet, onder de beoefenaars van de weten- 
schappen toch eene voor dezelve allerheilzaamste 
verbindtenis tot stand kwam. Ik zeg het-nog eens: 
het stond mij aan, dat groot, verbazend groot en 
stout ontwerp van. Diderot en d’Alembert; maar 
hoe grooter en hoe heïlgamer tevens voor de weten- 
schappen het mij toescheen , des te belangrijker 
kwamdij die andere, die hooge, die ware ency- 
clopedie voor, zoo als zij door Cicero aangewezen. 
‚en, door Bacò begonfen. was. Deie, dacht mij , 
__ indien zij op eene “waardige wijze, voörtgezet eh. 
voltooid werd , „kon, ja moest van alle encyclope- 
dische woordenboeken, en ook van allgwetenschap= 
pelijke eneyelopediën, de ziel, om zoo te spreken, 
en het wezen uitmaken. 
Zoo ziet gij dan, hoe weinig het mij, in mijne _ 
eerste oefenjaren, met het opsporen ens ontdekken 
van hetgeen ik sedert mijne vroegste jeugd had 
wenschen te weten te komen, gelukt is: en nu 
vraagt gij welligt, mijne vrienden, hoe ik in ver- 
volg van tijd op die andere, die hoogere en eenig 
lijk ware encyclopedie gekomen ben. Ik herhaal, 
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wat ik reeds gezegd heb: door mij zelven ben ik 
er niet op gekomen, zoo ik er al op gekomen ben. 
Maar te midden mijner letteroefeningen, en wel 
door middel van dezelve, is het mij te beurt ge- 
vallen , leidslieden te vinden, die in staat waren om 
mij er toe te brengen. Ik heb die gevolgd, en 
zóó wel heb ik mij bij hun geleide bevonden, dat 
ik u durve raden om hen ook, op uwe beurt, te 
volgen. Eu wilt gij weten, wie dan toch wel die 
leidslieden mogen geweest zijn, en waarom ik u die 
zoo zonder bedenken aanbevele , hoort mij dan nog 
verder eenige oogenblikken van mijne jeugd en van 
mijne letteroefeningen verhalen. 

Ik was dan door Baco al eenigermate op den 
weg gebragt om in dien chaos, gelijk die student 
zich had uitgedrukt, orde te brengen 4 doch, hoe 
uit de natuar der kunsten en wetenschappen, en 
bijzonder uit haar grondbeginsel en doeleinde hare 
nuttigheid en voortreffelijkheid af te leiden en tegen 
Rousseau te handhaven, dat zag ik nog niet door. 
Maar intusschen las ik gestadig, bij het beoefenen 
der regtsgeleerdheid, waarvoor ik bestemd was ge- 
worden, de dude Grieksche en Latijnsche schrij- 
vers, Ik had zulks in vroegere jaren op mijn gym- 
nasium gedaan , eerst, zoo als het gaat, om vast- 
heid in taalkennis te bekomen, vervolgens, om den 
inhoud dier oude dichtstukken en schriften te lee- 
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ren kennen ‚en eindelijk , zoo als het ook wel eens 
gaat ‚vooral. zoo men, daar een’ man, als Nodell 
was , tot leeraar heeft, begonnen mij die dichters 
en schrijvalk zelve lief en waard te worden. Ik ging 
daar dus gestadig mede voort, ofschoon ook de 
regtsgeleerdheid mijn hoofdvak moest zijn; maar 
de school van Cras, welke ik bezocht, was die 
echt wijsgeerige regtschool , waarin men zoo wel van 
oude letteren en wijsgeerte, als van regten, zoo 
wel van Cicero en zijne schriften , als van Institu- 
ten en Pandeeten hoorde gewagen. Zoo zettede ik 
dan: tevens mijne begefening der oude letterkunde, 
waarvoor. ik mij eigenlijk en als van nature bestemd 
gevoelde, voort ; maar ‘aldus van jaar tot jaar al 
meer en meer met de schriften der oudheid bekend 
wordende êrr die door en door zoekende te door- 
gronden — ik had daartoe, vrienden, kon mij 
grooter geluk i in het leven te beurt vallen ? Wyt- 
tenbach tot leermeester en tot voorbeeld : — ziet ! 
zoo nam mij, in de laatste jaren mijner Academi- 
sche loopbaan, de geest, die in die oude schriften 
heerscht, zoo geheel voor derzelver schrijvers in’, 
dat ik eindelijk gedurende geruimen"“tijd om niets 
ter wereld bijna, dan om die oude Grieken en 
Romeinen dacht , hen één voor één met onbeschrij- 
felijk vermaak las, Xenophon inzonderheid en Plato, 
door dat wegslepende en verheven: der Socratische 
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philosophie, als verslond, en mij zoo langzamer- 
hand geheel en al in hunnen tijd, in hun land, 
in hunne eigene wijze van denken en spreken over- 
gebragt gevoelde. Nu dacht ik om Baco, om Rous- 
seau, om d'Alembert en de Encyclopedisten, ja 
om wetenschappen en kunsten en derzelver doel en 
verband schier in ’t geheel niet meer. De Soera- 
tische wijsgeerte, zoo als ik die bij Xenophon, maar 
vooral bij Plato voorgedragen vond , was mij voor- 
eerst alleen en op zich zelve volkomen genoegzaam , 
daar zij mij als in eene nieuwe, ongekende wereld , 
in de wereld van het schoone en goede, in het rijk 
der waarheid en der zedelijke vrijheid overvoerde, 
en mijm hart te gelijker tijd in hefge voor het 
schoone em goede en ‘vooral voor de waarheid ont- 
vonkte. Intusschen was het mij bij dat lezen en bij 
het overdenken van het gelezene, nu en dan, als 
kreeg ik er een voorgevoel van:, „dat de beoefening 
dier zelfde oude wijsgeerte mij vroeg of laat nog 
eens in staat zou stellen, om die uitspraak van 
Cicero over den band en de verwantschap aller 
kunsten en wetenschappen , en wat ik voor de ware 
encyclopedie te houden had, regt te beseffen, 
vooral, toen ik meer gezet Plato's werk over den 
staat las, daarin de gesprekken van Socrates over 
het hooge doel der muzijk en het nog veel hooger 
doel der geometrie en dialectica met alle belangstel 
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_® vrienden y en a ‘wat jk u even zeide, dat i zoo : 
d indien ik eindelijk eenig begrip van ware, volledige 
* encyclopedie gekregen heb, ben ik het aan deze 
__… mijne leidslieden geheel en al verschuldigd. 

Ziedaar dan, hoe het mij in mijne jeugd — ik denk 
aan die tijden nog zoo gaarne — met die onderzoe- 
kingen gegaan is. Lang heeft het intusschen ge- 
duurd , voordat ik zoo ver kwam. Want dertig jaren 

‚sis het nu bijna geleden, dat ik dit voorgevoel, die 
hoop en verwachting kreeg, en eerst voor drie, 
vier jaren is hetgeen ik toen vermoedde, bij mij 
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tot klaarheid en volledigheid beginnen te komen, 
En nog, vrienden, schoon ik reeds mijn drieën 
vijftigste levensjaar ben ingetreden, nog twijfel ik 
er aan , of ik wel tot genoegzame rijpheid gekomen 
ben, om over encyclopedie te schrijven, Want dit 
onderwerp , gelooft mij, hoe meer men het in al 
deszelfs omvang zoekt te overzien, des te meer 
ontwaart men , hoe hoog het standpunt is, van waar 
men het dient te beschouwen. En daarenboven, 
bij al dat onderzoek, waaraan ik mijn leven gewijd 
heb, was het mij niet daarom alleen te doen, dat 
ik den Aretts, den zúxaos, der kunsten en weten- 
schappen met mijn’ geest mogt bevatten, maar nog 
veel meer , dat ik de vruchten van dat onderzoek , en 
wel inzonderheid eene diepere kennis der madeiz, 
der ware opvoeding en opleiding des menschen, 
inoogsten mogt en aan anderen mededeelen. Dit 
laatste toch behoort niet minder, geloof ik, dan 
het eerste, tot Eyxuxhoraidela, en als zoodanig moet 
zij tot verstandelijke, ja maar ook tot zedelijke en 
go:lsdienstige verbetering des menschdoms strekken. 
Doch daartoe, gelijk een ieder van zelfs beseft, wordt 
grondige kennis van ’s menschen zielsvermogens, van 
zijn gevoel, van zijn denk-, van zijn begeer-vermo- 
gen en bijzonder van zijnen waarheidzin vereischt, 
Wie zou dan durven zeggen, hoe lang hij ook met 
dat onderzoek mogt bezig zijn geweest, dat hij rijp , 
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volkomen rijp was geworden , om over encyclopedie 
te schrijven? Ik voor mij zou eer vreezen, of ik 
er wel immer rijp voor zal worden. Maar het zij 
_dam, hoe het zij, ik wil dit ten minste beproeven , 
én hoe verre ik u hierin van dienst kan zijn. Want 
al breng ik u op de hoogte der kunsten en der 
wetenschappen niet , en al geef ik u derzelver vrach- 
ten niet naar wensch te smaken , genoeg zal het mij 
zijn, u gidsen aangewezen te hebben, die er u 
kunnen brengen. 
[loe het u intusschen, vrienden, bij dit ons on- 
derzoek gaan zal, weet ik niet: welligt niet anders, 
dan het mij bij het lezen der ouden gegaan is. 
Gij zult er, zoo als van zelfs spreekt, eigenlijk ge- 
zegd, niets nieuws door te weten komen. Want 
alles , waarop ik u opmerkzaam zal zoeken te ma- 
ken , zal oud, zeer oud, meer dan twee duizend 
jaren oud zijn. Doch veel daarin is in lateren tijd 
niet opgemerkt geworden en bij gevolg in vergetel- 
heid geraakt : weshalve het u, hoe oud dan ook, 
nieuw zal voorkomen. Mij ten minste kwam het 
„oo voor, toen ik het voor het eerst bij Xenophon 
en Plato vond en opmerkte. Ook zult gij u mis- 
schien verwonderen, dat ik u veeleer wenken geef’, 
om op de ware encyclopedie te komen , dan dat ik 
er u zelf op breng. Maar meer, dan eenige wen- 


ken, heb ik zelf van Socrates en Plato niet ont- 
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vangen. Men zou al de gesprekken van Socrates 
bij Xenophon en al de dialogen en schriften van 
Plato kunnen doorlezen hebben, zonder nog van 
encyclopedie eenige de minste voorstelling te hebben 
gekregen. Intusschen zal dit voor u, geloof ik, 
zoo wel als voor mij, genoeg zijn: en daarenboven , 
het is immers een vermaak, zelf wat te vinden ? 
Doch, hoe het u ook bij ons onderzoek gaan moge, 
hetzelfde, hoop ik, zal het op u uitwerken, wat 
op mij het lezen dier ouden uitgewerkt heeft, dat 
gij uwe letteroefeningen met des te meer genoegen 
en voldoening voor u zelve, en tot des te meer 
nut voor anderen en voor de maatschappij voortzet, 
en dat wel, door dieper inzigt in de menschelijke 
zaken gekregen te hebben. Ik heb er door leeren 
inzien , niet alleen, wat kunsten en wetenschappen 
zijn, en niet alleen ook, hoe en waartoe ieder vak 
van dezelve beoefend moet worden ; maar ook , hoe 
hoog derzelver bestemming voor het menschdour is. 
Ik heb er door leeren inzien , wat wijsgeerte is, en - 
in welke betrekking wijsgeerte tot de beoefening al- 
ler kunsten-en wetenschappen, ja maar ook tot de 
beoefening van deugd en van godsdienst staat: in 
één woord , wat wijsgeerte, zoo wel als kunsten en 
wetenschappen , voor het menschdom zijn kan en 
zijn moet. Ik heb er eindelijk door leeren inzien, 
en dit wordt mij nog van dag tot dag belangrijker 
es 
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op te merken , vooreerst, dat doorgaans de mensch 
meer poogt, dan hij vermag, en zoo doende zijne 
krachten verspilt, daar hij intusschen meer, onein- 
dig meer vermag, dan hij doorgaans poogt: uit de 
geschiedenis der wijsgeerte, of liever der meta- 
physica, die men zoo lang voor wijsgeerte gehou- 
den heeft, is mij dit ten duidelijkste gebleken: en 
dan ten andere, dat, werden de kunsten en de 
wetenschappen volgens derzelver beginsel, aard , 
bestemming en doel wel beoefend , en daartoe met 
echte wijsgeerte vereenigd , het dan eerst blijken zou , 
wat de mensch vermag. Dit is de slotsom van al 
mijne onderzoekingen geweest: en voorts, of die 
onderstelling verwezenlijkt zal worden, of de kuns- 
ten en wetenschappen eenmaal inderdaad aan 
deze hare hooge bestemming voor het menschdom 
zullen voldoen, en of het daardoor ook eenmaal 
aan het licht zal komen, wat. de mensch vermag , 
dit zal van de beoefenaars dier zelfde wetenschap 
pen en dus ook, jongelingen! — van u afhangen. 
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Maar hoe nu met de belrandeling onzes onder- 
werps te beginnen, vrienden? Hoe er mede voort 
te gaan? Ik wenschte u mijne denkbeelden er 
over, zoo als die in mijne ziel liggen, even zoo, 
en met dezelfde klaarheid en bestemdheid mede te 
deelen: en daartoe hangt zoo veel van een goed 
begin af. De dichters begonnen oudtijds met de 
Muzen aan te roepen, en in die aanroeping lag 
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dikwijls de kern van al wat zij stonden te bezin- 
gen. Dat zou inderdaad voor ons niet ongepast 
zijn, daar wij toch met de kunsten, met de mu- 
zijk en de poëzij, en dus met de Muzen zullen 
aanvangen. Maar, wat dunkt u? dat wij met So- 
crates en zijne wijsgeerte begonnen en zijnen genius 
uanriepen! Aan hem toch ben ik, in de eerste 
plaats, al wat ik van de kunsten en wetenschappen 
te zeggen heb, verschuldigd: en was hij , die zelfde 
Socrates, was hij niet de vader der hoogere wijs- 
geerte, die den mensch, als zedelijk wezen , doorgron- 
den deed en hem als zoodanig, door de beoefening 
bijzonder der kunsten en wetenschappen, in vol- 
maaktheid deed toenemen ? Waarom dan met hem 
niet begonnen, en tevens zijnen genius aangeroe- 
pen? Deze, gelijk hij dikwijls plagt te zeggen, 
spoorde kem nooit tot iets aan: uit en door zich 
zelven, door eigen aandrift, zocht hij ver genoeg 
te komen; maar zijn genius, zeide hij, hield hem 
van ligtvaardig voort te streven terug. Wel nu 
dan, jongelingen! dat die zelfde genius ons dan 
ook gedurende ons geheele leven in denken en 
handelen, en zoo ook nu, bij dit ons onderzoek , 
voor ligtvaardigheid en overijling behoede! dat die 
ons dan vooral inhoude, dan vooral krachtdadig ons 
weêrhoude, wanneer wij aan de denkbeelden van 
anderen en vooral aan de onze te veel toegevende, 
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op het punt staan van daarop door te gaan, daarop 
voort te draven, en zoo tot dwalingen van allerlei 
soort en tot allerlei buitensporigheden te geraken ! 
dat daarvoor ons dan die genius, dit wenschen wij, 
beware! of — wat ons nog wenschelijker is, nog 
zekerder ons op het regte spoor zal doen voort- 
gaan, en zulks ook bij Socrates wel zal hebben.te- 
weeggebragt — dat wij ons zelve beteugelen eu 
ons zelve meester blijven ! 


HET BEGINSEL 


DER SCHOONE KUNSTEN. 
} 


Met Socrates dan begonnen, mijne jonge vrien 
den, maar dat Plato vooral ons ten leidsman zij! 
Wat Socrates ontworpen had, heeft deze, de voor- 
treffelijkste zijner leerlingen, daargesteld en aan het 
licht gebragt: bijzonder, wat het schoonste, het 
yerhevenste aller wijsgeerige onderwerpen , de liefde, 
betreft. Socrates zeide, dat hij niets wist, uitge- 
zonderd ééne wetenschap, maar die hem alles waard 
was, en die was, gelijk hij haar noemde, 7à êpwrinà, 
de wetenschap der liefde, Plato paste dezelve, 
even als zijn leermeester, op deugd, op godsdienst, 
op alle menschelijke en goddelijke zaken, maar hij 
zelf inzonderheid op de beschaving des menschen, 


26 


en, wat ons hier zoo te stade zal komen, op de 
doelmatige beoefening aller kunsten en wetenschap- 
pen toe. In zijn gastmaal doet hij Socrates van 
een gesprek gewagen, dat deze eens met Diotime 
over de liefde gehad had. » De liefde, had Dio- 
time gezegd, is uit niets anders, dan uit behoefte 
ontstaan ; maar van daar ook, dat zij den mensch 
zoo veel schoons en heerlijks doet ten uitvoer bren 
gen. Want ware de mensch zich zelven genoeg- 
zaam, hoe zoude hij naar het schoone, naar het 
goede, naar het volmaakte streven? Men streeft 
niet naar hetgene men bezit, maar naar hetgene 
men mist en gaarne zou deelachtig zijn. Maar, 
daar de mensch behoefte aan dat alles gevoelt, zoo 
streeft hij daarna, zoo wordt hij voor het schoone, 
voor het goede, voor het volmaakte in liefde ont- 
vlamd: en zoo poogt hij voort te brengen en daar 
te stellen, wat zoo veel mogelijk er aan beant- 
woordt.” Aldus doet Plato in zijn zastmaal Dio- 
time spreken: en wie ontdekt daarin niet al ter- 
stond, wat wij zoehten „ het grondbeginsel der 
schoone kunsten? Het is geen ander, dan diefde 
voor het schoone. Die liefde is het, welke alle 
’smenschen vermogens, die in zijne ziel liggen, 
als zoovele kiemen doet ontwikkelen en uitspruiten, 
waaruit de kunsten en wetenschappen voortgekomen 
zijn. — Doch hier een weinig stilgestaan, vrienden ! 
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om u wel te doen vatten, wat wij door beginselen 
te verstaan hebben. 

Door beginselen verstaan wij niet stellingen of 
waarheden, grondwaarheden, gelijk men die 
noemt: deze komen bij redeneren en betoogen te 
pas, wanneer men eerst eene zaak geheel meent 
doorzocht en doorkeken te hebben , en vervolgens 
dezelve aan anderen al betoogende en bewijzende 
zoekt te verklaren. Zoo maken deze dan, ja, het 
begin der redenering uit; maar zijn daarom nog 
niet beginselen. Beginselen zijn werkdadig en heb- 
ben op onze neigingen, op onze handelingen, op 
ons geheele leven invloed: zij bestaan niet uit 
reine verstandsbegrippen, gelijk de stellingen, de 
axiomata der wiskundigen; maar liggen diep in 
het binnenste onzer ziel, in onzen geheelen aanleg 
verholen , gelijk de beginselen van goed en kwaad, 
van deugd en ondeugd, van regt en onregt. Dit 
bedoel ik, wanneer ik van grondbeginselen der 
schoone kunsten spreke, en zoo is het beginsel van 
dezelve, dat wij hier als bij toeval reeds door een’ 
wenk van Plato meenen gevonden te hebben, de 
liefde namelijk voor het schoone, als de oorzaak, 
de werkende oorzaak te beschouwen, zonder welke - 
geene der schoone kunsten ontstaan, veel minder 
tot volmaaktheid had kunnen komen. — 

Genoeg vooreerst van het beginsel der schoone 
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kunsten. Maar hoe nu verder voort te gaan, om 
derzelyer natuur en wezen op te sporen? Op de- 
zelfde wijze, dunkt mij, als wij begonnen heb- 
ben: niet door betoogen van hetgene gij of ik 
of anderen daarvoor houden; maar, gelijk Socra- 
tes met zijne vrienden gewoon was te doen, door 
te zamen er naar te zoeken. Dat betoogen en be- 
wijzen onderstelt vrij wat meer, dan men doorgaans 
denkt. _ Menig een is daar veel te voorbarig mede, 
eri, “daar “hij zich nog jaren lang met gestadig 
onderzoeken moest bezig houden, is hij al ter- 
stond „aan het betoogen en bewijzen zijner stellin 
gen. Voor zulk eene voorbarigheid en ongepastheid 
wilde ik mij wachten en ook u op uwe hoede doen 
zijn, vrienden. “Want weet gij wel, wat er tot dat 
betoagen en. bewijzen verondersteld wordt? Niet 
minder, dan dat men zijn onderwerp zoo geheel 
meester is, dat men op goede gronden, als de wis- 
kundigen het gewoon zijn te doen, kan vaststellen , 
dat het waarheid en niet dan waarheid is, al wat 
men te ‘bewijzen zoekt. Zoo ver nu heb ik het 
met onderwerpen, als het onderhavige is, het be- 
ginsel, de natuur en het doeleinde, mitsgaders het 
verband en de verwantschap aller kunsten en weten 
schappen, nog niet gebragt: en daarom houde ik 
mij nog altijd met onderzoeken bezig. Maar ook 
dit, datzelfde onderzoeken, is zoo gemakkelijk niet 
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als het schijnt. Want velen zoeken, waar niets te 


vinden is, b. v. in woorden, in bepalingen, in on- 
derstellingen , die- zij zelve bedacht of van anderen 
ontleend hebben. Daaruit meenen zij al voortre- 
denerende alles te kunnen halen, hoe weinig er ook 
dikwijls in opgesloten ligt: en zoo vermoeijen zij 
den lezer op eene hoogstonaangename wijze, zoodat 
hij ongeduldig wordt bij het lezen, en ten laatste 
aan het einde des boeks gekomen, zoo hij het al 
zoo ver heeft kunnen brengen, verklaren moet, dat 
hij niets degelijks, niets wezenlijks, niet dan klan- 
kem en woorden of ijdelen schijn gevonden heeft. 
Jongelingen! wilt gij zoeken, waar wat te vinden, 
wat wezenlijks te vinden is, hoort dan Socrates bij 
Plato. » Maar daarheen, zegt hij tot Glauco, 
daarheen het oog gewend! — Waarheen? vraagt 
deze. — Naar de wijsgeerte, is het antwoord , die 
in ’smenschen ziel ligt, dat is, naar zijnen aan- 
leg en zijne zucht tot wijsheid, en ingedacht, 
waar de ziel heen streeft, wat zij zoekt te omhel- 
zen, waarmede zij zich zoekt te vereenigen”’ (1) 
Daarheen wijst Plato ons: en zonderling, wanneer 
men dat doet, daarheen het oog wendt, daarop 
steeds het oog gevestigd houdt, dan vindt men, om 
zoo te spreken, zonder te zoeken, gelijk het ons 





° (1) Plato de Rep. X. 611. D. 
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daar zoo even reeds gebeurd is. Want van de liefde 
gewagende, die zucht, dien trek, dien hoofdtrek in 
's menschen ziel, hebben wij ongezocht het begin- 
sel der kunsten, wat zeg ik? ja ook eveneens dat 
der wetenschappen gevonden. Want is liefde voor 
het schoone het beginsel der kunsten, zal dan niet 
even zoo liefde voor het ware het beginsel der we= 
tenschappen zijn? Drukken wij dat niet zelfs met 
een eigen woord, waarheidsliefde, uit ? 


DE NATUUR 
EN HET WEZEN DER SCHOONE 


KUNSTEN, 


Welaan dan zoo voortgegaan, jongelingen , als wij 
begonnen hebben, en op dezelfde wijze, als wij het 
beginscl der kunsten te vinden zijn gekomen, zoo 
ook derzelver natuur en wezen onderzocht ! Maar 
hoe nu dat onderzoek in te rigten? Wij hebben 
hier het ruime veld der kunsten en wetenschappen 
voor ons. Zullen wij die één voor één optellen 4 
om te weten, hoevele er zijn, en dan aan het be- 
palen of omschrijven van elke derzelve in het bij- 
zonder gaan? Maar ik zie daar geene kans toe, 
vrienden! De natuur der muzijk b.v. en wat deze 
kunst vermag en op het menschdom heeft uitge- 


31 

werkt, zulks is, meen ìk, voor geene bepaling of 
omschrijving vatbaar. Liever, dunkt mij, de ver- 
mogens van ’smenschen ziel of de kiemen in de- 
zelve, gelijk wij ze genoemd hebben, nagevorscht, 
die door de hefde voor het schoone ontwikkeld, 
de kunsten hebben doen ontstaan. Zoo, verbeelde 
ik mij, zullen wij duidelijker en juister begrippen 
van den aard en het wezen der muzijk en der 
poëzij, als mede van de beeldende kunsten krij- 
gen, dan door de beste en volledigste bepalingen. 
En, wat het optellen der kunsten en wetenschap 
pen aangaat, welke en hoe vele er zijn, dit moes- 
ten wij maar, dunkt mij, tot het vervolg uitstel- 
len: welligt komen zij ons, ten minste de weten- 
schappen, ontelbaar voor. Maar nog eens, vrien- 
den: daarheen vooral, daarheen het oog gewend , 
werwaarts Socrates ons gewezen heeft! In ’smen- 
schen ziel, in zijn’ heerlijken aanleg moeten wij 
zoo wel de natuur en het wezen, als het beginsel 
der kunsten en wetenschappen navorschen. 


DE MUZIJ K. 


Hoe dan zijn de kunsten, zang en dans b. v. 
om met deze te beginnen, ontstaan? Op uwen 
leeftijd hoorde ik altijd van zut en wnoodzake- 
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djkheid spreken, als waren deze voor de oorza- 
ken en aanleidingen aller kunsten en wetenschappen 
te houden: hetwelk mij toen al mishaagde en sedert 
geheel verkeerd, ja, ongerijmd voorgekomen is. 
Zoo sprak er Plato niet ovêr: hij vestigde terstond , 
volgens zijn eigen voorschrift, op den mensch het 
oog ‚ en nam in hem zekeren aanleg, zekeren na= 
tUuraanleg waar, die onssin staat stelt om, gelijk 
hij" het noemt, voor degovin en fúfuos, dat is, 
vôor overeenstemming en maat, hoe zullen wij het 
anders uitdrukken? vatbaar-te zijn.“ » Al wat leeft, 
zegt bij hem de Atheensche gastyriend: daar op 
Creta — en die Athener is ontwijfelbaar Plato zelf — 
al wat leeft, wanneer het nog jong is, kan zich 
volstrekt maar niet stil houden , zoo min wat het 
ligchaam, als wat de stem betreft: het zoekt zich 
altijd te bewegen en te doen hooren: het eene dier 
door te huppelen en te springen, met lust altijd 
dansende en spelende ‚ het andere, door allerlei 
geluiden uitte brengen. Zooook de menschen , zoo 
lang zij nog jong zijn; maar de overige dieren 
hebben van orde of van wanorde in die bewegin- 
gen en geluiden niet het minste gevoel: wat maat 
of harmonie is, beseffen zij niet; maar de goden 
die ons tot feestgenooten voor de choren gegeven 
zijn, Apollo en de Muzen, deze hebben ons gevoel 
voor maat en harmonie gegeven, om er ons met 
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last door in beweging te brengen, en, onder 
hunne aanvoering, in reijen te dansen: terwijl zij 
ons door zang en dans met elkander zamenvoegen 
en vereenigen: van vapd vreugd, vermaak, heb- 
ben zij die reijen Koren genoemd” Ziedaar dus 
al terstond in den mensch zelven, als het ware, 
de kiem ontdekt, waaruit zang en dans, en met 
dezelve de koren zijn voortgekomen. En wilt gij 
nog andere uitwerkselen dier zelfde gave? daaraan 
zijn wij al het bekorende der poëzij, al het beval- 
lige der beeldende kunsten, het geheele treur- en 
blijspel of de dramatische kunst, en wat nog meer, 
vrij wat meer is, het begin eener hoogere bescha- 
ving, d. ù de ware opvoeding verschuldigd. Zoo 
rijk en overvloedig is de bron, die ons Plato al 
terstond heeft doen opsporen: iets anders gewis, 
dan zut of noodzakelijkheid , waarvan men altijd 
spreekt. Maar zoeken wij ons dit alles, het eene 
pa het andere, duidelijk en geregeld voor den geest 
te brengen. 

Het wezen der muzijk is niet in ’s menschen uit- 
wendige zintuigen te vinden: het moet hooger, in 
’smenschen ziel zelve, gezocht worden. Muzik 
noemen wij ook toonkunst: eene juiste benaming, 
wanneer wij van de kunst of van de theorie der 
muzijk spreken. Uit zang en dans toch is toen 
eerst kunstmatige muzijk ontstaan, nadat men op 
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de toonen van ’s menschen stem en derzelver ver- 
scheidenheid opmerkzaam was geworden : zoo eerst 
heeft men kunstmatig gaan zingen en speeltuigen 
kunstmatig zoeken te vervaardigen en te bespelen. 
Doch men bedriegt zich, zoo men het wezen te- 
vens der muzijk door dit woord meent uit te druk- 
ken. De kunst der toonen, ja, om die juist te 
onderscheiden en op duizenderlei wijzen zaam te 
voegen , deze wordt door dat woord te kennen ge- 
geven; maar de verhevene kunst, die van de Mu- 
zen haren naam ontleent, de muzijk , hoe zou er 
die door uitgedrukt worden? Niet anders is het 
met de danskunst gelegen. Zij leert de jeugd zich 
met gepaste houding en op de maat bewegen, 
passen en figuren met de grootste verscheidenheid 
maken: doch even onmogelijk is het, om, zoo 
doende , dansen te leeren , gelijk de Gratien gezegd 
worden gedanst te hebben, als men door toonkunst 
der Muzen zang zou doen hooren. Maar wat mag 
het dan wel zijn, dat er bij moet komen? Eene 
belangrijke vraag voorzeker, zoo wij eenmaal dat, 
wat ik de natwir, het wezen en als de ziel der 
kunsten noem, zullen doorgronden. Wel nu dan, 
wat is dat? Het gehoor welligt, zegt gij: zonder 
dat kan men noch de toonen onderscheiden noch 
op de maat leeren dansen. Dat laat zich wel hoo- 
ren , vrienden „en ziet! daar drukken wij met één 
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woord uit, wat de Atheensche vreemdeling met 
zoo vele woorden en met zoo lange omschrijving 
gevoel of vatbaarheid voor harmonie en maat 
noemde. Evenwel, als ik op die benaming gehoor 
en derzelver gewoon gebruik achtgeve, voldoet 
mij dezelve niet volkomen. Want al onderstel ik 
mij in iemand een goed, een volmaakt gehoor, 
zoo begrijp ik toch niet, hoe dat alleen genoeg- 
zaam zou zijn om dat bevallige, dat bekorende , 
dat betooverende in zang en dans te brengen , dat 
wij er te regt in verlangen. Voor toon- en dans- 
kunst mag gehoor toereikende zijn, maar de kun- 
sten der Muzen en der Gratien vorderen nog buiten 
dat geheel iets anders. Onze Axhener ‚ meen ik, 
heeft het niet kwaad uitgedrukt met het gevoel 
voor harmonie en maat, of , zoo ge wilt, gehoor 
te noemen; maar tevens vermoed ik, of hij niet 
welligt iets hoogers daarmede, dan deze onze ge- 
wone. uitdrukking te kennen geeft, bedoeld hebbe. 
Eene oude fabel, die Socrates bij Plato in den 
Phaedrus verhaalt, zal u welligt beter, wat ik ver- 
moed , doen kennen en beoordeelen, dan al wat 
ik verder daarover zou te zeggen hebben. Zij be- 
helst het ontstaan der muzijk op aarde, en welken 
indruk zij toen op de menschen maakte. Haar 
vermogen was verwonderlijk: men vergat alles, 
eten en drinken, ja, men vergat zichzelven om 
3e 
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naar die toonen te luisteren. Zoo iets had toon- 
kunst of zangkunst, hoe volmaakt zij ook geweest 
ware, niet kunnen uitwerken, Welaan dan , ver- 
voegen wij ons, mijne vrienden, bij Socrates en 
den jongen Phaedrus, waar Plato hen met elkan- 
der aan den oever van den Ilissus, onder dien hoo- 
gen , breeden plataan, over de liefde, de kunsten, 
maar ook inzonderheid over eene zekere hoogere 
muzijk en poëzij, dan de gewone is, doet spre- 
ken. Die gehele streek daar aan den llissus is 
voor dusdanig gesprek zonderling geschikt. Het is 
eene heilige plaats: overal beelden van Goden en 
Nymphen, als of die daar geleefd hadden en nog 
leefden, en bekorend voor het oor de zang, de 
onophoudelijke zang der cicaden. Hier dan, in 
deze verblijfplaats der Nymphen, zegt Socrates tot 
Phaedrus: » laat ons voortgaan met onze gesprek 
ken: want hoor die zangsters boven ons hoofd en 
rondom ons in het geboomte en de struiken , dat 
zij niet welligt ons bij de Muzen aanklagen en ons 
die eere doen weigeren, welke zij van de Goden 
verkregen hebben om den menschen mede te dee 
len , máar veeleer verwonderd van ons zamenspre- 
ken, ons die eere doen toekomen” Phaedrus weet 
niet, wat Socrates hiermede bedoelt. » Daarvan , 
zegt hij, heb ik nimmer vernomen.” » Maar dat 
toch, is het antwoord van Socrates, dat staat 
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eenen lieveling der Muzen niet wel, van zoodanig . 
iets nimmer vernomen te hebben.” En daarop 
verhaalt hij hem die schoone fabel der oudheid. 
» Men zegt, dat deze dieren eens tot de menschen 
behoord hebben, die voor de geboorte der Muzen 
leefden : maar toen deze geboren waren „ en voor 
het eerst de zang op aarde vernomen werd, dat 
sommige dier menschen toen zóó bekoord, zóó 
van wellust verrukt werden, dat zij al zingende 
eten en drinken en eindelijk zichzelve vergaten. 
Zij stierven dan ook zonder het te weten : en zoo 
is uit hen daarop het geslacht der cicaden voort- 
gekomen, hetwelk dit van de Muzen tot eereprijs 
verworven heeft, dat het geen voedsel behoeft, 
maar van de geboorte af aan al terstond en onop- 
houdelijk , zonder om spijs of drank te denken , 
zingt, tot dat het sterft, en daarna bij de Muzen 
gekomen , haar boodschapt , wie onzer , hier benc- 
den, haar, en, welke van haar, hij het meest 
vereert. Reden dus genoeg voor ons, Phaedrus, om. 
hier voort te gaan met onze gesprekken, en niet 
op het midden van den dag, als het vee onder 
de boomen , door hun gezang bekoord , in te slui- 
meren.” Zoo zocht men oudtijds het uitwerksel, 
het verwonderlijk uitwerksel der muzijk op de 
meuschen uit te drukken. Ik herhaal het, vrien 
den, dit hed och toonkunst noch danskunst, hoe 
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volmaakt dan ook en echt kunstmatig, met eenige 
mogelijkheid kunnen teweegbrengen. Maar let- 
ten wij vooral op het gebruik, dat hier Socrates 
van die fabel maakt. Hij bedoelt hier niet zang 
en dans alleen, hoeveel bekorends die ook op zich- 
zelve hebben, maar poëzij ook tevens, de poëzij 
inzonderheid, die met zang en dans gepaard, in 
de koren zich doet hooren: ja de hoogste mu- 
zijk, die in de gesprekken der wijsgeeren heerscht. 
» Wat wij hier spreken, zegt hij, boodschappen 
deze zangsters, hier om ons heen, daarboven aan 
Calliope en Urania, de oudste der Muzen, die daar 
de schoonste stemmen uitbrengen.” ‘ 
Genoeg van die fabel der cicaden. Maar passen 
wij nu dit gesprek van Socrates aan den Ilissus 
op dat van dien gastvriend daar op Creta toe, 
ziet gij dan niet in, vrienden, hetgene ik ver- 
moedde, dat hij met dat gevoelvermogen des men- 
schen, dat gevoel of die vatbaarheid voor har- 
monie en maat, die goddelijke gave, gelijk hij 
het noemt, iets hoogers, dan blootelijk gehoor te 
kennen gaf? Ik zou bijna zeggen, dat hij meer 
op ’smenschen ziel, dan op zijne uitwendige zin- 
tuigen het oog gehad heeft. Gehoor is tot het 
oor, tot één dier zintuigen, maar deze gave tot 
onzen inwendigen zin behoorende. Gehoor hebben 
ook dieren: hoe toch anders kon men vogels op 
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een speeltuig leeren zingen? Maar dien inweu- 
digen zin, die goddelijke gave, missen zij ge- 
heel: — de Attische cicaden welligt alleen , op 
gezag der oude fabel, uitgezonderd; doch deze 
waren trouwens voormaals menschen geweest. — 
Van daar, dat men den zang der vogelen , hoe 
streelend en bekorend ook, toch doorgaans wild- 
zang noemt. Maar dit vooral op te merken, vrien 
den: die gave, die vatbaarheid voor harmonie en 
maat is zelfs van gehoor onafhankelijk. Toon- 
kunstenaar kan men zonder gehoor niet worden : 
maar menig dichter heeft ons de schoonste, wel 
laidendste. zangen doen hooren , die voor de toon- 
kunst volstrekt geen gevoel noch vatbaarheid bezat. 
Getuige, om slechts éénen te noemen, die zulks 
dikwijls, gelijk wij weten , van zichzelven plagt te 
bekennen, onze Nieuwland, de dichter van den 
Orion. Geen wonder: want gevoel voor die hoo- 
gere harmonie, die in de zangen der dichters 
heerscht, is der ziel, niet. het oor eigen, en van 
daar ook, aan, den anderen kant, die schare van 
toonkunstenaars , die voor poëzij geene vatbaarheid 
ter wereld hebben. 

Dit brengt ons van zelfs tot besef eener hoo- 
gere muzijk , dan toonkunst is of worden kan, en 
zoo zijn wij reeds eenige treden gevorderd om: de 
natuur en het wezen der muzijk te doorgronden. 
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De poëzij zal ons daartoe, denk ik, nog wel ver 
der brengen. 


DE POËZzZU. 


Maar ook hier weder wel te onderscheiden , 
vrienden, ten einde wij ook van deze kunst het 
wezen en de natuur leeren doorgronden. Het hoog- 
ste in dezelve, en waarop wij dus inzonderheid 
de aandacht zullen moeten vestigen, is de Lyrische 
poëzij. Want de dramatische, de epische, de , 
didactische, de bucolische, ofschoon zij, zoo wel 
als de lyrische, echte poëzij zijn, hellen toch 
alle eenigermate tot iets anders, hetzij tot de 
redekunst, hetzij tot het geschiedverhaal, hetzij 
tot de wijsgeerte over. De lyrische daarentegen , 
alhoewel niet vreemd van dat alles, ja, den kern 
van dat alles in zich bevattende, staat meer op 
zichzelve, heeft meer, om zoo te spreken, aan 
zichzelve genoeg, en kan dus alleen in den hooge 
ren zin poëzij heeten. Dit inachtgenomen, zal 
ons de verwantschap der poëzij met de hdogere 
muzijk, alsmede het vermogen en de onbepaalde 
invloed dier zelfde muzijk. nog te duidelijker blij 
ken. 

Van dichten is bij ons haar naam ontleend , en 
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dit geeft ons al terstond ééne harer hoofdeigen- 
schappen aan de hand. Dichten is vinden, uit- 
vinden, scheppen, voortbrengen wat nog niet be- 
stond, en is tot waarheid betrekkelijk: hetgene 
met de waarheid strijdt, noemen wij verdichten. 
Die eigenschap drukken even zoo de Grieken 
met hun gros uit, en, toen in de duisternis 
der middeleeuwen de fakkel van kennis voor 
het eerst door de dichters ontstoken werd, was 
men gewoon hen frouvêres en froubadours van 
trouver , vinden, uitvinden, te noemen. Maar 
met toonkunst vergeleken, is ook dit haar bijzon- 
der eigen. Zij is zang. Zangers worden van de 
vroegste tijden af de dichters geheeten, en zang 
bestaat niet alleen uit toonen, maar ook uit klan- 
ken, uit woorden, uit woordvoegingen. Zoo is zij 
eene taal, en doet niet, als de toonkunst, alleen 
het gehoor aan, maar spreekt tot het verstand, 
tot het hart. Van daar de invloed, de verbazende 
invloed, dien zij op het nog onbeschaafde mensch- 
dom gehad heeft, en nog altijd, hoe beschaafd wij 
ook geworden zijn, op ons behoudt. Dat schep- 
pingsvermogen , wat heeft dat niet teweeggebragt 
om eenmaal wijsgeerte met al de wetenschap- 
pen, die er uit voortgevloeid zijn, te doen ont- 
staan! En, daer in hare zangen de schoonste 
taal tot het verstand zoo wel, als tot het innerlijk 
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gevoel sprak, hoe moest die niet tot het vormen 
van volkstalen, ja maar ook tot beschaving, fijnere 
beschaving en veredeling van menschen en volken 
strekken ! Zoodanig is de natuur en het vermo- 
gen dier goddelijke kunst, en , wilt gij haar ver- 
mogen geheel leeren doorgronden, vereenig haar 
dan, gelijk het de ouden deden , met de hoogere 
muzijk, waarvan wij gesproken hebben. 

Zonder poëzij, zeiden de ouden, geene muzijk : 
of het is een ijdel spel, dat het oor bekoort, maar 
het hart ledig laat. Zang moet er bijkomen , zal 
zij der Muzen waardig zijn, naar welker naam zij 
zich noemt: en die zang moet op hart en verstand 
invloed hebben. Daarom schreven zij aan Mar- 
syas, den satyr, maar niet aan Apollo de fluit 
toe. Het speeltuig, zeiden zij, moet den zang 
leiden en ondersteunen, maar niet, als de fluit, 
vervangen. Apollo daarentegen gaven zij de cither 
in de hand, wanneer hij de Muzen ten reije 
voerde: zoo kon hij eerst, op de feesten der Go- 
den, al zingende en dansende aller oor en gemoed 
bekoren. Daarom ook verbeeldden zij zich de 
Sirenen, niet, als door welluidendheid van toonen 
alleen het oor der voorbijvarenden streelende : zoo 
ware het voor Ulysses niet zoo hoogst moeije- 
lijk, ja onmogelijk geweest,-om bij het hooren 
dier geluiden den togt standvastig door te zetten 3 
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zij heten haar woorden vol zin en beteekenis, zij 
lieten haar verhalen, die de aandacht boeiden en de 
geheele ziel innamen, voortbrengen, en dat met eene 
nimmer gehoorde welluidendheid van toon en stem: 
zoo moest wel Ulysses de ooren zijner vrienden 
met was toestoppen en zichzelven aan den mast 
doen binden, zou hij veilig met de zijnen voor- 
bijvaren. Neen, zeiden de ouden, zonder poëzij 
geene muzijk: taal moet zij zijn en als de schoon- 
ste aller talen moet zij tot hoofd en hart spreken ; 
maar vooral, voegden zij er bij, geene poëzij 
zonder muzijk. Weetge, zegt Socrates ergens bij 
Plato, hoe er de verzen uitzien, wanneer zij van 
harmonie en maat ontbloot zijn? Als aangezigten, 
die voormaals schoon waren, maar nu noch glans 
zoch kleur noch jeugdigen bloei meer doen be- 
merken. En zoo toch is het inderdaad met beide 
kunsten gelegen. Muzijk van poëzij gescheiden 
en dus niet meer dan toonkunst geworden, blijft 
nog altijd veel bekorends houden: getuigen zoo 
vele concerten , waarop men niets dan snarenspel, 
dan fluiten en trompetten en trommelen hoort : 
toch trekken zij bij alle beschaafde natiën men- 
schen, en wel zeer beschaafde menschen en van 
beiderlei sexe tot zich. Maar poëzij, hoe zou 
poëzij zonder muzijk bekoren? Hoe zou zij zelfs 
zonder de harmonie en maat der muzijk bestaan 


zh 


kunnen? Men zou haar van datgene, wat volgens 
haren aard het meeste moet toebrengen om haar 
bij de menschen ingang te doen vinden, van al 
hare bevalligheid , van al hare schoonheid en tooi 
berooven. 

Ziedaar de verwantschap, de naauwe vereeniging 
der beide kunsten; maar zic ook nu, hoe wijd en 
ver zich die hoogere muzijk, waarvan wij zoo even 
gewaagden, uitstrekt. De geheele poëzij met al 
derzelver dichtsoorten , lyrische, epische, didacti- 
sche, dramatische omvat zij: kleur en schoonheid 
hebben zij alle aan haar te danken. En, wat 
haar vermogen betreft, is zij het niet, die aan 
het ware proza, zoo als het door schrijvers, vooral 
daor redenaars en door wijsgeeren gebezigd is, het 
wegslepende en bekorende bijzet, in. de redevoe- 
ringen der redenaren de oratorische maat, de nu- 
meri orator brengt, en Plato's proza, hoe geheel 
in den grond van poëzij onderscheiden, die har- 
monie en dat bevallige leende, dat Jupiter, volgens 
het zeggen der ouden, zoo hij tot de menschen 
sprak, in Plato's taal spreken zou. Zie! daar 
hebben wij de muzijk, waarvan Socrates aan den 
Ilissus gewaagt, van Calliope en Urania, de Muzen 
der wijsgeerte, die daarboven de schoonste stem- 
men doen hooren ! 

Wat dunkt u van dat alles, jongelingen? In- 
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dien gij niet verder nog gevorderd zijt, dan ik 
het op uwen leeftijd gebragt had, dan, zou ik 
zeggen , moet het u niet alleen behagen en beko- 
ren, maar ook, wegens het ongewone en nieuwe 
der voorstelling, treffen, Mij ten minste deed het 
zulks, toen ik Plato eindelijk begon te vatten, en 
dit alles bij het lezen zijner schriften , inzonder- 
heid met betrekking tot ’s menschen gevoetvermo- 
gen, meende te doorzien. Te voren, zoo als ik 
reeds begonnen heb te zeggen, had ik het om- 
trent de oorzaken en aanleidingen der kunsten 
met mijne vrienden, maar ook in het begin met 
mij zelven, niet eens kunnen worden. Op de 
vraag, waaruit de kunsten af te leiden zijn, had 
ik doorgaans, volgens mijne leerboeken, geant- 
woord : wit noodzakelijkheid: zonder kunsten kon 
het menschdom miet bestaan. Ook had ik van 
het nut gesproken, dat er de mensch van trok, 
en dat, als eene tweede oorzaak er van , aangegeven. 
Doch geen van beide was mij voorgekomen ge- 
noegzaam te zijn, om er het ontstaan b.v. der 
muzijk en der poëzij uit te verklaren. Voor de 
kunst van huizen te bouwen, dacht ik , kon het 
nog aangaan. Die beveelt zich terstond door nut- 
tigheid aan, ten einde de mensch niet aan alle 
weêr en wind mogt blootgesteld zijn; ja noodza- 
kelijk zou die kunst voor den mensch kunnen 
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schijnen ; maar heeft men nuttigheidshalve of uit 
noodzakelijkheid gaan zingen en dansen? Doet 
het kind dit, doen het kindervolken , omdat het 
zich door nuttigheid aanprijst of noodzakelijk is ? 
Die noodzakelijkheid vooral, zoo dikwijls men van 
de kunsten, van de schoone kunsten sprak en er 
die bijbragt, ik kan niet zeggen, hoe mij die te- 
genstond en mjshaagde. In de. bouwkunst zelfs 
wilde ik die eindelijk niet meer erkennen. Holen 
waren genoegzaam, zeide ik, om regen en wind 
te ontwijken: hoe vele volken hebben er niet lang- 
durig in geleefd, en volken zelfs, die naderhand 
zoo beschaafd zijn geworden, als de Indiërs b, v. 
en de Egyptiërs! Ja maar, was het antwoord , 
het begon met noodzakelijkheid : naderhand kwam 
er kunst bij, en zoo werden die holen prachtige 
onderaardsche tempels, äls in Indië, en die een- 
voudige hutten, paleizen. Daar hebt gij het, zeide 
ik, Awnst kwam er bij: zij ontstond dus niet uit 
noodzakelijkheid. Maar hoe zou zij er ook uit ont- 
staan kunnen? Noodzakelijkheid beperkt, doet in- 
krimpen, maar breidt niet uit: men is met het 
minst mogelijke tevreden , zoo men uit noodzake- 
lijkheid iets doet. Zoo vergenoegde zich de Griek 
langdurig met de eikels in zijne bosschen en de 
Indiër met zijne holen. Maar zie eens dat Parthe- 
non van die zelfde Grieken met die zuilen, die 


47 


beelden, dat beeldwerk, die ontallijke sieradiën : 
hoe, bid ik u, hoe kon dat uit noodzakelijkheid 
ontstaan ? Zoo had ik daarover op uwen leeftijd 
dikwijls met mijne vrienden en makkers gesproken, 
en, schoon ik die plaatsen van Plato, die ik u 
voorgelegd heb, meer dan eens gelezen had, na- 
derhand eerst, toen ik Plato regt ging vatten, 
begon ik er uit te halen, wat er in opgesloten lag; 
maar nu ook trof mij dat alles, daar het mij tot 
gansch andere en nieuwe voorstellingen bragt. Geene 
noodzakelijkheid nu meer, geene nuttigheid: ik 
kon daar niet langer van hooren; maar die gave, 
waarvan die Atheensche vreemdeling sprak, van 
voor harmonie en rhythmus vatbaar te zijn, die: 
zin voor harmonie, zie! zeide ik, daar hebben wij 
de bron , daar, als het ware, den kiem in ’s men- 
schen ziel, waaruit de kunsten , muzijk ten minste 
en poëzij, de schoonste van alle, ontsproten 
zijn. En zoo begon ik nu op de vraag, wat 
’smenschen gevoelvermogen mogt wezen , meer en 
meer na te denken. 

Intusschen, ofschoon ik het dan hieromtrent 
met mij zelven en ook eindelijk met mijne vrien- 
den eens werd, toch bleef ik nog ten aanzien der 
overige kunsten vragen, en. gij welligt vraagt het 
mij op dit oogenblik bij het lezen hiervan, waaruit 
die mogen af te leiden zijn: de bouwkunst b.v. die 
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ik zoo even aanroerde, de beelddhouwkanst, de 
schilderkunst, in één woord, de beeldende kuns- 
ten. Ja, vrienden, wat dunkt er u zelven van ? 
Zou niet dat gevoel, die zin voor harmonie ook - 
op deze kunsten invloed hebben? Zou de bouw- 
meester van dat Parthenon, dat daar zoo rustig 
staat op de rots van Athene, alle de deelen van 
dezen majestueuzen tempel met zoo veel overeen 
stemming zamengevoegd hebben, zoo er in zijne 
ziel niet gevoel en besef van harmonie geweest 
was? Doch wij zijn, naar het mij voorkomty 
daar nog niet aan toe. Wij zijn nog maar, 
om zoo te spreken, in het voorportaal der kunsten 
gekomen, en, voordat wij tot de beeldende kuns- 
ten overgaan , moeten wij eerst de verschillende 
soorten van poëzij, als de epische, didactische, 
dramatische, bucolische wan elkander, en van die 
alle de Lyrische wel onderscheiden, ten einde 
wij zoo het wezen der kunst regt leeren doorgron- 
den. Ik stel u daartoe voor, om met de drama- 
tische poëzij aan te vangen, en in dezelve de 
poözij der Koren, waarvan de lateren zoo zelden 
gewaagd hebben, na te vorschen. De oude, daar 
‚op Creta, heeft ons dezen weg, gelijk wij ons her- 


inneren , aangewezen. 
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De dramatische poëzij 
or 


de poëzy der koren. 


Het is hier vooral, zoo wij het drama en de 
poëzij der koren regt willen leeren kennen, dat 
wij Plato tot leidsman moeten hebben, en diep in 
den geest zijner schriften dienen ingedrongen te 
zija. Doorgaans begint men, wanneer men over 
het: treurspel zal handelen , met Thespis en zijne 
wagens :- 

Ignotum tragicas genus invenisse Camoenae 


Dricitur, et plaustris werisse poëmata Thespis, 
Quae canerent agerentque peruncti faecibus ora, (1) 


En dan komen wij als met éénen sprong op Ae- 
schylus, den vader der tragische kunst. Zoo volgt 
men Horatius, en het is voorzeker prijzenswaardig , 
dat men den oorsprong en het begin aller kuns- 
ten, en zoo ook van deze, uit de oudheid zoekt 
te halen. Maar Horatins is ons daartoe niet oud 
genoeg. Even zoo waren voor hem de Grieksche 
kunsten en letteren oudheid , als de Latijnsche het 
voor ons zijn: zoo wel was Plato voor hem op een’ 
verren , zeer verren afstand , als hij zelf het voor 
ous is. Wij moeten hooger, dan men doorgaans 





(1) Horat, Ep. ad Pis. vs. 295. 
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doet, wij moeten tot Plato en welligt nog hooger 
in de oudheid opklimmen, indien wij den oor- 
sprong, het begin en bijzonder hef wezen der 
tragische kunst willen ontdekken. Zoo ook eerst 
zullen wij Horatius leeren verstaan, wanneer hij 
zich in den geest zijner oudheid over de koren 
ìn de treurspelen doet hooren. 

In Plato's werk over den staat , om hiermede 
te beginnen, als hij over het treurspel en over de 
treurspeldichters opzettelijk handelt, noemt hij deze 
kiunràs, mavolgers óf liever nadootsers, (1) Zoo 
krijgen wij al terstond eenig denkbeeld van dra- 
matische poëzij. Van Aandelen heeft dezelve, 
volgens de beteekenis der Grieksche benaming, 
den naam verkregen: en inderdaad, zij stelt ons 
op het tooneel goden en menschen, al sprekende 
en ook al handelende voor. Dit geschiedt volgens 
Plato door navolging of door nabootsing van stem , 
van spraak, van houding, gebaarden , kleeding , 
tooi en wat dies meer is: alles om ons in de over- 
tuiging te brengen, dat wij niet in schijn, maar 
wezenlijk die personen vóór ons zien en hen zel- 
ve hooren spreken. Zoodanige nabootsing, in- 
zonderheid zoo zij met zang en welluidende poëzij 
gepaard gaat, kan veel, oneindig veel bekorends 





(1) Repe X. 595. A. 
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hebben. Doch, zoo dramatische poëzij miets an- 
ders, dan nabootsing is, zoo is zij in den grond 
niet veel meer, dan hetgeen Horatius bedoelde, 
toen hij van die gedichten, die poëmata van Thes- 
pis sprak ‚ quae canerent agerentgue peruncti 
faeccibus ora: en het treurspel intusschen, het 
hoogste in de dramatische kunst, zal wel op hoo- 
geren toon, meen ik, dan die maskeraden , of hoe 
zal ik ze noemen? die vertooningen of voorstellin- 
gen van Thespis, behooren gestemd te zijn. Wij 
maoeten dus verder bij Plato zien, of hij ons nog 
niet iets anders aanwijst, waaruit wij den aard van 
het treurspel kunnen opmaken. In het derde bock 
van hetzelfde werk (+), vindt hij overeenkomst van 
de epische of Homerische poëzij met de dramati- 
sche kunst. De dichter, zegt Socrates daar, ver- 
haalt; maar van tijd tot tijd voert hij anderen 
sprekende in, zoo als in het begin der Iliade, 
Eerst verhaalt daar Homerus, hoe Chryses, de 
priester, bij Agamemnon en de oversten der Grie- 
ken kwam; maar vervolgens laat hij den priester 
zelven deze aanspreken, en zoo is het ons dan, 
als of wij niet meer Homerus, maar Chryses hoo- 
ren. Dit is dus nabootsing bij Homerus op de- 
zelfde wijze, als het geheele treur- en hlijspel uit 





(1) Rep. ML. Iga. E. Soá. 
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nabootsing bestaat: en ziedaar bij Homerus reeds 
de dramatische kunst. Eene juiste opmerking voor=- 
zeker: en die doet ons al vrij wat hooger denk- 
beeld van die poëzij krijgen. De treurspeldichter 
dus geeft ons geene vertooningen, als Thespis, die 
voor het volk en het gemeen geschikt zijn en kin- 
deren bekoren: het zijn epische, ja, Homerische 
onderwerpen en personen, die hij ons te beschou- 
wen geeft, en die kunnen, ja, wel belagchelijk 
zijn, als het voorval van Agamemnon met Ther- 
sites, van Ulysses met Polyphemus, van Vulcanus 
met Mars en Venus en diergelijke; doch wien, 
hoe ver ook boven het gemeen verheven, vermaken 
die voorstellingen bij Homerus niet? en ziedaar 
ook, in het voorbijgaan , bij den vader der poëzij 
het blijspel gevonden! Maar voorts zijn het de 
groote daden der voorgeslachten , die hij ons voor- 
stelt, daden en heldenbedrijven , waaraan de goden 
ook deel genomen hebben. Geene onderwerpen 
dus, geene personen konden bij de geheele natie 
meer belang wekken, en‚ let wel, dat alles 
deed de treurspeldichter den aanschouweren zien 
en hooren, als waren zij zelve in die vroegere 
eeuwen bij de helden daar om Troje en bij de 
goden op den Olymp cn Ida tegenwoordig. Even- 
wel, hoe ver ook Plato ons brengt om den aard 
des tweurspels te kennen, van belangrijke histari- 
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sche en mythologische voorstellingen doet hij ons 
op die aangehaalde plaatsen begrip krijgen, doch 
ik weet het niet, maar mij dunkt, als ik een treur- 
spel van Sophocles of van Euripides, en vooral 
van Aeschylus lees, dan is het mij, als of daarin. 
een andere, een veel hoogere geest en toon heer= 
schende is, dan in de dramatische verhalen der 
epische poëzij. Dat wij dan van Plato nog hooger 
in de oudheid opklimmen, en, volgens zijn voor= 
beeld, tot Homerus zelven , of ten minste tot den 
dichter van het loflied op Apollo, dat op zijn” 
naam tot ons gekomen is. Welligt doet die ons in 
Plato's schriften nog wel vinden, wat wij er tot nu 
toe vergeefs in gezocht hebben. 

Die lofzang brengt ons geheel op het eiland Delos 
en de feesten van Apollo, die daar gevierd wer- 
den, over. Delos lag in het midden der Cycladen 
en der geheele Iönische wereld, waar Apollo zich 
eenen tempel gesticht en spelen ingesteld had, 
op gezette tijden, deel namen. De dichter bij het 
verheerlijken dier godheid beschrijft die feesten en 
spelen. Daar, zingt hij, o dpollo, daar komen 
de Iöniërs , wel witgedoscht , met hunne hinderen 
en vrouwen te zamen: met worstelspel en zang 
en dans vermaken zij u, als zij den wedstrijd 
hebben aangevangen: al wie hen dan ziet, als 
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zij bij een zijn gekomen, hij zou zeggen, dat zij 
onsterfelijk waren en altijd jeugdig zouden blij- 
ven: want aller schoonheid en bevalligheid zou 
hij zien, en in het hart zich verheugen, hetzij 
hij op de mannen of op de welgegordelde vrou- 
wen of op hunne snelle schepen en hunne schat- 
ten het oog sloeg. Daarbij nog, en dat is het 
allerverwonderlijkste, welks roem nooit vergaan 
zal, de Delische maagden, aan Apollo gewijd: 
mj zingen eerst Apollo en dan Latona en Diana 
ter eere, en daarna in hare zangen den lof der 
mannen en vrouwen van vraegeren tijd vermel 
dende, streelen zij de gemoederen aller stammen 
van menschen: van alle menschen weten zij de 
stem en de spraak na te boatsen: ieder zou mee- 
nen, dat hij zelf sprak: zoo komt miet ieders stein 
haar schoone zang overeen. (1) 

Ziedaar de schoonste en tevens de eenvoudigste, 
de natuurlijkste beschrijving der Grieksche koren. 
De Griek verbeeldde zich dezelve, als af beeldsels 
van het goddelijk koor der Muzen, dat Apollo 
daar boven aanvoert, om het hart en den zin der 
goden te streelen. Ook dit wordt in dien lofzang 
vermeld. Snel, als eene gedachte, vaart Apollo, 
met de cither in de hand, van Delphi naar den 


(a) Hyman. in Apoll. vs. zój=1 bi. 
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Olymp, de woonplaats van Jupiter, op, en ver- 
schijnt niet daar, of terstond worden de onster- 
Felijken aan de cither en den zang indachtig, 
Daar bezingen van stonde aan al de Muzen te 
zamen, met schoone stemmen elkander beant- 
woordende, de onsterfelijke gaven der goden en 
der stervelingen lot: terwijl de schoone Gratiën 
en Horen met Harmonta en Hebe en Venus den 
dans aanvangen, hand in hand te zamen dan- 
sende: met haar zingt Diana mede, zoo groat 
van gestalte, zao schoon om te aanschouwen, 
Apollo’s tweeling: met haar spelen Mars en Mer- 
curäs mede; maar allen voert Phoebus Apollo 
ten reije aan, de cither steeds tokhelende, haag 
en bevallig zich verheffende en voorttredende: 
duister omstraalt hem aan alle zijden en schittert 
in de bewegingen zijner voeten en in het golven 
van zijn gewaad. Dat aanschouwen Latona en 
Jupiter, in het hart zich verheugende, ziende, 
hoe hun geliefde zoon zich met de onsterfelijken 
verlustigt. (1) 

Geen wonder dus, dat, volgens die oude fabel 
bij Plato in den Phaedrus, toen dat goddelijk koor 
op aarde nederdaalde, en voor het eerst de mensch 
gezang, en wel zulk een gezang met zulken dans 





(1) Hymne in Apoll. va. 186-206: 
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gepaard, vernam, dat hij om eten noch drinken 
“noch om zich zelven dacht. Maar merken wij, om 
op het treurspel en de tragische kunst te komen, 
merken wij in die Grieksche koren, zoo als die in 
dat loflied beschreven worden, kunst van navolgen, 
van nadoen en nabootsen op. De jeugd in die 
koren wist aller menschen stem en spraak natedoen : 
men zou gezegd hebben , dat men ieder, dat men 
zich zelven hoorde spreken: en dit was het begin 
der eigenlijk gezegde dramatische poëzij. Al zin- 
gende en dansende bootsten de jonge maagden in 
die reijen gesprekken en handelingen der. menschen 
na: en hoe dit toeging, zien wij nog duidelijk in 
de blijspelen van Aristophanes. In zijne Thesmo- 
phoriazusen komt een koor van Atheensche vrou- 
wen voor, of liever, door dit koor alleen bijna 
wordt het geheele stuk gespeeld. En wat doen die 
vrouwen hier anders dan nabootsen? Op het feest 
der Thesmophoriën, aan Ceres en Proserpina ge- 
wijd, komen zij vroeg in den morgen op hare 
vergaderplaats te zamen, om over Euripides, den 
vrouwenhater, te rigten en uitspraak te doen. Eéne 
van dezelve roept, als de heraut, het volk der 
Atheensche vrouwen tot de vergadering op: eene 
andere beklimt het spreekgestoelte en houdt, als de 
redenaar, eene beschuldigingsrede, waarin zij al 
de misdrijven van die pest van het gemeenehest 
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der vrouwen optelt: eene derde en vierde en zoo 
vele andere treden als getuigen op: alles, gelijk 
men ziet, nabootsing van hetgeen te Athene in 
die volksvergaderingen plaats had. (t) Zoo dus 
ook die Delische maagden op de feesten van Apollo. 
In de koren, waarin zij zongen en dansten, bleef 
het hier niet bij: zij voerden er, ter verlustiging 
der feestgenooten, blijspelen in uit: en daarvan dat 
hare kunst van nabootsing zoo bijzonder door den 
zanger in dat loflied geprezen wordt. Maar ook in 
de treurspelen der Grieken speelt het koor even 
zoo mede, als de overige personen. Nadat Hecuba 
bij Euripides Polymestor, den vrek ‚ de oogen 
heeft uitgestoken, komt deze op het tooneel al 
schreeuwende en rondom zich heen tastende te 
voorschijn. Dit zien en hooren de Trojaansche 
vrouwen niet, die mede met Hecuba door hem ge- 
vankelijk weggevoerd en tot slavinnen gemaakt zijn, 
of zij sarren en bespotten hem op allerlei wijze, de 
eene hier, de andere daar hem naderende, zonder 
dat hij eene van haar raken en voor dien euvel- 
moed straffen kan. Het zijn intusschen deze zelfde 
vrouwen, waaruit het koor van het treurspel be- 
staat. (2) 


(2) Theemoph. vs. 295. sqq: (2) Van daar vooral 


iu Griekenland spopoì rpaysuo en zwjasmol, Zie Bax 
de Eurip. Oreste p. go eu over dit geheele onderwerp 
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Men heeft den natuurweg toch maar te volgen , 
vrienden; zoo doende komt men van zelfs, waar 
men wezen wil. Want ziet! van die eenvoudige 
koven der Delische maagden begonnen, zijn wij 
hier onverwachts midden in de dramatische poëzij 
der Grieken, zoo komische als tragische, gekomen. 
En vaátten wij nu niet volkomen ‚ meer ten minste 
den Horatius ons had kunnen leeren , welke de na- 
tuur der dramatische poëzij is? In nabootsing be— 
staat zij, volgens Plato, en , wat het treurspel be 
treft, in aanschouwelijke vertegenwoordiging der 
groote daden en geschiedenissen der oudheid; maar 
zien wij nu niet tevens, dat zij volgens haren oor- 
sprong, dat zij volgens haren aard en natuur, de 
vereeniging, en, mag ik mij zoo. uitdrakken? als 
het ware, het accoord der drie schoonste aller schoone 
kunsten, van zang en dans en poëzij uitmaakt ? 
Geen tweurspel toch en zelfs ook geen blijspel bij 
de. Grieken, toen de dramatische kunst bij hen 
in hare valle kracht was, zonder koren: en geene 
koren in dezelve, of de kunsten der Muzen en 
der Gratiën vond men daarin met die van Apollo, 
met de poëzij, gepaard. Doch welligt had ons Plato 


Den Tex de vi musices ad excol. home Im welke vere 
handelingen vele opmerkingen voorkomen, waarvan ik 
hier gebruik heb gemaakt. Zoo Îéert men van zijne leer 
hingen ! 


si 
zelf, zoo wij hem maar hadden blijven volgen, 
even ver, ja nog verder kunnen brengen. Die 
Athener daar bij hem op Creta, doet hij ons niet 
met den oorsprong der muzijk en poëzij, ook ‘dien 
der koren en der geheele dramatische kunst ken- 
nen? Hij zegt immers, dat uit dat gevoel voor 
harmonie en máat, zang en dans en zoo te gelijker 
tijd koren ontstaan zijn, en, als hij van Apollo 
en de Muzen spreekt, als zijnde ons tot feestgenoo- 
tên voor de koren, tot vuyyopevràg gegeven, dan 
voegt hij er nog eéne derde godheid bij, en wel die, 
aan welke het treurspel gewijd is, Dionysos. (1) 
Zoo, zou ik zeggen, brengt hij ons riog veel verder , 
dan de dichter van den lofzarig op Apollo. Want, 
is het niet zoo? op het noemen van Dionysos zijù 
wij op eens in gedachte uit Delos naar Athene, 
op de Dionysiën, op die hooge feesten , waarop So- 
phocles en Euripides met Aeschylas om den krans der 
tragische kunst wedijverden , overgebragt. Zoo ziet 
men soms voorbij , wat ons het naaste voor de odgen is ! 

Het begin dan der tragische kunst triag mêén in 
de vroege oudheid in de Delische en zoo vele an- 
dere diergelijke koren vinden; maar te Athene, 
op dat groote tooneel, gelijk de Grieken het noem- 
den, aller kunsten en wetenschappen, bier was 


(1) De Legg: M. 655 D. ce 665. A. 
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het, dat zich die kunst eenmaal in de hoogste vol- 
maaktheid vertoonde. Hier ook van de vroegste tij 
den af aan, even als op Delos, te Delphi en waar 
niet al in Griekenland? koren, tragische zoo wel 
als komische, en daarin bootste men even zoo met 
zang en dans handelingen van menschen, maar ook , 
en in de tragische wel bijzonder, de daden en lot- 
gevallen der goden of godinnen, aan welke de fees- 
ten gewijd waren, na. Daarvan, in ’t voorbijgaan , 
de plegtige optogten, als die van Dionysos inzon- 
derheid, waaruit de triumphen der Romeinen schij- 
nen ontleend te zijn, en daarvan ook die menig- 
vuldige volksvermaken, waarmede men de wagens 
van Thespis met die zangers en nabootsers, per- 
unoti faecibus ora, tellen kan: dit alles vond 
men, zeg ‘ik, te Athene zoo wel, als elders. 
op alle Grieksche feesten, schoon daar, op dat 
groote tooneel der kunsten, veel schooner en prach- 
tiger, dan ergens elders; maar te Athene alleen 
was het, dat uit de koren, uit dien zang en dans 
en uit die nabootsing het treurspel en even zoo het 
blijspel met echt dramatische kunst zich ontwikkelde 
en tot volmaaktheid kwam. Wat Aeschylus daartoe 
bijgebragt hebbe, leeren ons de oudheidkundigen. 
Hij rigtte de schouwplaats, den geheelen toestel der 
vertooningen, kleeding, tooi, mommen, in één 
woord , het tooneel, met al wat daartoe behoorde, 
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doelmatig in: hij voegde aan de koren personen 
toe, die goden en menschen door houding en taal 
waardiglijk vertegenwoordigden, zoodat er van alles , 
wat in die spelen uit de oude fabelen en overleve- 
ringen, als mede uit de geschiedenis der volken 
voorkwam, meer en meer volledige voorstelling ont- 
stond. Dit alles deed hij, maar liet het daar niet 
bij blijven. Wat ware er anders van al zijne po- 
gingen geworden, dan dat de Atheners mythologi- 
sche en historische voorstellingen beter dan te vo- 
ren te beschouwen hadden gekregen? Neen, op 
dat tooneel zoo ingerigt, door die personen zoo 
gekleed en zoo op den cothurnus zich verheffende , 
liet hij meesterstukken van tragische poëzij uitvoeren 
en nam zelf daaruit niet zelden de hoofdrol op zich: 
meesterstukken, die op het gemoed der aanschouwers 
indruk, diepen indruk maakten, hen nu eens met 
medelijden, dan met vrees en schrik, maar altijd 
met verhevene gevoelens vervulden: en dat niet door 
het spreken en handelen, door de voorstelling der 
hoofd personen alleen , maar tevens en wel voornamen 
lijk door den invloed der koren. Hij, diezelfde treur 
speldichter, was welligt ten zijnen tijde de eerste lier- 
dichter der Grieken. Van daar die lierzangen der ko- 
ren in zijne treurspelen, die der Oceaniden b. v. in 
zijn’ Prometheus, welke in verhevenheid voor de 
Pindarische zelfs ‘niet onderdoen ; maar van daar 
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ook , dat die zelfde koren bij hem, „door doelma- 
tige tusschenzangen, de gemoederen der aanschou- 
wers, als het ware, stemden op den toon der ge- 
beurtenissen, die zij zagen vertoonen, en vatbaar 
maakten voor alle hooge en edele gevoelens, die le- 
vendig hielden en versterkten, Daartoe gaf hij het 
voorbeeld , en zijne opvolgers, wier stukken wij nog 
lezen mogen, Sophocles en Euripides streefden 
hem daarin na, en overtroffen hem welligt daarin, 
Een hoogere geest, zeide ik daar zoo even, maakt 
zich van ons meester en bezielt ons, als het ware, 
wanneer wij een Grieksch treurspel lezen : bedrieg 
ik mij niet, zoo zijn wij zulks aan de koren die 
er in voorkomen, en die aan al de voorstellingen 
leven en wezen geven en tevens de meeste beko- 
ring bijzetten, verschuldigd. En nu beginnen wij, 
geloof ik, Horatius te verstaan, waar hij, in deu 
geest der Grieksche dramatische kunst, zich dus 
over het koor en deszelfs invloed op het geheele 
treurspel doet hooren. 

File bonis faveatque et consiliatur amicis, 

Et regat iratas et amet peccare timentes ; 

lille dapes laudet mensae brevis, ille salubrem 

Justitiam , legesque et apertis otia portis: 

Ille tegat commissa, deosque precetur et oret , 

Ut redeat miscris , abeat fortuna snperbis. (1) 


(+) Ve. 196. , 
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Wat is het toch een genoegen, jongelingen, het 
beoefenen der letteren! Zoo men den natuurweg 
maar op wil, voert het ons de geheele oudheid 
her- en derwaarts door, doet het ons het eene 
met het andere vergelijken, het eene door het 
andere ophelderen, en dat toch zonder ons van 
het regte spoor af te brengen. Bij al onze uit- 
weidingen over Horatius, over dat loflied op Apol- 
lo, over Delos en de Delische maagden, die ons 
van tijd tot tijd al vrij wat hebben te weten doen 
komen, keerden wij toch gedurig op dat gezegde 
bij Plato van den Atheenschen vreemdeling terug. 
En vergelijken wij nu deze schoone plaats van, Ho- 
ratius over den invloed der koren op het geheele 
treurspel met dat zelfde gezegde van dien vreem- 
deling, ziet! maakt ons dat aanbidden der goden, 
dat er aan de koren in toegeschreven wordt, 
niet op den hoogen, den godsdienstigen zin, die 
in de trenrspelen der oudheid heerschte, opmerk 
zaam? Men heeft in latere tijden, nadat eene 
betere godsdienstleer heerschende was geworden, 
laag gaan neêrzien op tooneelvertooningén, en die, 
ten beste genomen, voor ijdele volksvermaken ge- 
houden : zoo „maiskende ‚men -dezelve, zoo werd men 
er als blind voor , vom de oorspronkelijke, de we- 
zenlijke strekking dier vertooningen gade te slaan. 
Het is intusschen waar, wat Horatius zegt, dat 
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godsdienstzin in het treurspel heerschte. Maar 
geen wonder, daar het koor en met het koor de 
geheele dramatische poëzij, gelijk ons uit al onze 
onderzoekingen gebleken is, op de feesten en dus 
uit den dienst en de vereering der goden der- 
zelver begin heeft genomen. En geldt dit in de 
eerste plaats van het hooge treurspel, niet minder 
is het in het vrolijke, dartele blijspel op te mer- 
ken. Te midden dier nabootsing der vrouwen van 
de gerigten en volksvergaderingen der Atheners, 
heerscht in diezelfde Thesmophoriazusen van Aris- 
tophanes een ernstige, cen plegtige en verheven 
toon. Bij den aanvang der vergadering roept een 
gedeelte van het koor Ceres en Proserpina, welker 
feest zij vieren, aan, en vermeldt in de schoonste 
Iyrische poëzij de weldaden, die de mensch aan 
die godheden te danken heeft. Hetzelfde treft ons 
in een ander zijner blijspelen, dat naar het koor 
der kikvorschen, dat zich aan den Styx doet 
hooren, de Aikvorschen genoemd wordt. Belagche- 
lijk is dat koor, ik beken het, maar in datzelfde 
stuk doet zich tevens een ander koor hooren: het 
is dat der ingewijden, die uit de verblijven der ge- 
lakzaligen optreden. Ook dit is tot de feesten, en 
wel tot de heilige inwijdingen op dezelve betrekke- 
lijk, en geene verhevener en tegelijk bevalliger poë- 
zij, dan in de taal van dat koor, kan men zich 
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verbeelden. Zoo verhoogde bij den Griek het 
koor ook het blijspel, dat zonder dit, gelijk zoo 
vele der latere blijspelen, niet veel meer dan de 
voorstelling van kluchten zou geweest zijn. 

Maar tot doorgronding van de natuur der dra- 
matische kuust, hebben wij van hetgene Plato om- 
trent het dramatische bij Homerus opgemerkt heeft, 
nog niet genoeg partij getrokken. Die kunst, hoe 
in den grond ook poëzij, helt toch, gelijk wij met 
een woord reeds vermeld hebben, tot welsprekend 
heid en redekunst over. Vinden wij bij Aeschylus 
en Sophocles, maar vooral bij Euripides niet hier 
en daar redevoeringen of ten minste redekunstige 
zamenspraken, die veel met de Homerische gelijk 
hebben, ja maar ook in der daad op den toon der 
Attische redenaren gestemd zijn? Vindt men die 
zelfs bij Aristophanes niet? In die aanklagte der 
Atheensche vrouwen van Euripides heerscht geheel 
de toon der redenaars, en in zijnen Plutus, om 
van andere zijner blijspelen niet te gewagen, laat 
hij Penia met Blepsiades over den rijkdom volko- 
men redekunstig zamenspreken. (1) Zoo had 
oudtijds bij de Grieken zoo wel het blijspel, als 
treurspel , tevens zekere staatkundige strekking, 
waardoor het, wegens de alles vermeesterende over- 


(1) Arist. Plat, vs. Soo, sqq. 
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redingskracht der welsprekendheid en redekunst zoo 
magtigen invloed op den staat uitoefende. 

Ziedaar dan voor de dramatische poëzij, om ha- 
ren aard. en haar wezen: wel te doorgronden, vol- 
gens Plato's aanwijzing , het noodige en belangrijk- 
ste bijzebragt. Hoog hebben wij daartoe in de 
oudheid moeten ‘opklimmen: waut hoe lage? wij 
tot onze tijden afdalen, des te minder is er die in 
te ontdekken. . Het koor toch, de ziel zoo wel, als 
het begin der dramatische. poëzij, is et al spoedig 
uit weggersakt, en met het koor die hoogere 
godsdienstzin, die er in heerschende was geweest, 
zoodat de treurspelen eenmaal blootelijk historische 
voorstellingen werden. Evenwel, al hielden zij zoo 
op musica dramata te zijn, gelijk zij het steeds 
te voren geweest’ waren, toch bleven zij nog dat 
van hare oorspronkelijke natuur behouden, hetgene 
wij nu ten laatste opgemaakt hebben, dat zij met 
al het belangwekkende der-geschiedkundige voor- 
stellingea en met al het bekorende der poëzij, het 
hooge vermogen der welsprekendheid paarden. 

Wij gaan zoo maar voort, vrienden, zonder te 
vragen, welken weg men doorgaans in alle dierge- 
lijke aesthetische onderzoekingen gewoon is te hou- 
den. Den leidraad, dien ons Plato-aan de hand 
heeft gegeven, volgen wij, en die zal ons wel een- 
maal, meen ik, op het hoogste in. de kunst, op 
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de hyrische poëzij brengen. Ook heeft deze onze 
beschouwing van de koren in het treur- en blij 
spel, ons daar al vrij nabij doen komen. Maar 
ten einde de lyrische poëzij in hare volle kracht 
te leeren kennen en zoo de’ natuur en het wezen 
der poëzij zelve te doorgronden, moeten wij hier 
op den aard en de bijzondere strekking van andere 
dichtsoorten , inzonderheid der epische en didakti- 
sche poëzij, opzettelijk de aandacht vestigen. 


De epische en didekidinke 


poësij. 


De. epische poëzij is van nature geschiedkundig. 
… Zij is haren oorsprong aan dichters of barden ver- 
schuldigd, die bij gelegenheid van volksbijeenkom- 
sten , bijzonder van feesten , te midden eener luis- 
terende meuigte , op liefelijken toon van de daden 
der voorgeslachten verhaalden. Reeds in de vroeg- 
ste tijden, in de kindschheid der natiën, lieten 
zich die hooren , als Homerus onder de Ioniërs en 
Ossian onder de Calydoniërs, Waar zijn ook kin- 
deren en kindervolken meer op gezet, dan op ver- 
tellingen en zoetvloeijende verhalen ? Maar ook in 
lateren tijd vond men overal in Griekenland rhap- 
soden en Homeriden, die, ten aanhoore van al 
wie Jaisteren wilde, de meesterstukken van Home- 
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rus en der epische poëzij bevallig en treffend voor= 
droegen. Ja ook ten tijde der hoogste beschaafd 
heid van de Grieksche volken, trad Herodotus, 
als een andere Homerus, op de Olympische spelen 
te voorschijn, en las daar zijne geschiedverhalen 
voor: een blijk te meer, dat epische poëzij in den 
grond geschiedkundig is. Uit haar, in der daad , 
is het echte geschiedverhaal, dat van den vader 
der geschiedenis, van den geheel Homerischen He- 
rodotus, gelijk hem de oudheid genoemd heeft, 
voortgekomen. 

Wat de natuur der didaktische poëzij betreft , 
wijsgeerig is deze, gelijk die der epische geschied 
kundig is. Het leerdicht is uit spreuken van wij- 


zen ontstaan, die in het Oosten schier zonder za- 


menhang ver don waren geworden, maar waarin 
de Griek orde, wel gepaste orde zocht te brengen. 
Zoo bestaat het leerdicht van Hesiodus, de werken 
en dagen, uit diergelijke spreuken , uit voorschrif- 
ten, lessen voor het leven en voor den staat, ook 
uit fabelen en oude overleveringen, maar vol wijs- 
geerigen zin. Dat alles sluit de natuur der drama- 
tische, en ook die der epische poëzij niet uit. 
Euripides immers, zele men oudtijds, heeft de 
wijsgeerte op het tovneel overgebragt: de szené 
philosophus wordt hij genoemd: en wat hebben 
niet tea allen tijde ook wijsgeeren aan de gedichten 
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_ van Homerus te danken gehad ! Doch dit alles is, 
eigenlijk gezegd, overbrenging en toepassing der 
wijsgeerte op de dichtkunst, daar in het leerdicht 
de wijsgeer zelf spreekt en ons meer opzettelijk 
leert, ja, ons tot het begin der dingen, tot de 
oorzaken van al wat wij aan den hemel, op den 
aardbodem, onder de menschen en in ons zelve 
waarnemen , als ware dit zijn hoogste duel , opvoert. 
Denken wij maar aan Xenophanes, Parmenides, 
Empedocles. De vroegste wijsgeeren der Grieken 
waren dichters. Zoo heeft dus zoo wel de didakti- 
sche, als de epische poëzij, hoezeer ook niet min- 
der dan de dramatische, in den grond poëzij 
zijnde, hare bijzondere natuur en strekking. 

Dit een en ander hier opgemerkt te hebben, zal 
ons dan vooral te pas komen, wanncer. wij eenmaal 
aan de groote vragen, wat geschiedkunde en wat 
wijsgeerte is, zullen gekomen zijn. En cok daar- 
toe, om bijzonder de zedelijke wijsgeerte te leeren 
kennen, moeten wij hier van de Elegie of den 
klaagzang gewagen. 

Zij heeft veel minder, dan de epische en didak- 
tische poëzij, eene bijzondere en bestemde strekking. 
Uit de weeklagten der koren schijnt zij af komstig 
te zijn, en zoo vindt men haar in alle de treur- 
spelen der Grieken. Ook roert haar toon ons in 
de verhalen van Homerus, wanneer wij bij hem 
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Achilles over zijnen vriend Patroclus, en Priamus 
en „Heeuba over Hectog hooren weeklagen. Maw: 
rouw en tegenspoed brengen den mensch tot ua- 
denken, zij doen hem op zich zelven acht geven, 
tot zich zelven terugkeeren: vooral zoo hij eenmaal 
bemind heeft, en in zijne hoop en verwachting , in 
hetgeen hij meer dan het leven beminde, zich te- 
leurgesteld vindt. Van daar, dat de elegie eene bij- 
zondere dichtsoort geworden is, der liefde bijzonden 
gewijd, en bij uitstek volgens haren aard voor den - 
wijsgeerigen dichter geschikt, die ’smenschen inuig, 
zedelijk gevoel zoekt na te vorschen en uit te drukken. 
Maar wij vragen nog niet, wat wijsgeerte en geschie 
denis zij. Het is ons hier om poëzij, en wat hare 
natuur en haar wezen uitmaakt, te doen. En, 
heeft ons de poëzij der koren daarvan reeds eenig. 
denkbeeld doen krijgen, de Lyrische zal het ons 
regt doen beseffen. Beginnen wij. met haar met 
de epische en didakusche poëzij te vergelijken. 


De lyrische poëzij 
met de epische en didaktische 


vergeleken. 
Ook in de Iyrische poëzij verhaalt de dichter, 


gelijk het Pindarus doet bij het vermelden van de 
roemrijke voorgeslachten en van het vaderland der 
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overwinnaars in de spelen: en het is zinrijk, het 
is vol-schoone en verhevene beschrijvingen al wat 
hij verhaalt; doch het is toch meer om te vermel- 
den en te prijzen, dat hij zulks doet, dan om te 
verhalen en te beschrijven. Meer gelijkheid heeft 
de Iyrische poëzij met de didaktische, de eigenlijk 
gezegde wijsgeerige poëzij. Want wijsgeerte, wic 
zal het in twijfel trekken? vindt men in Pindarus 
en Ïforatius zoo wel, als in de leerdichten van He= 
stodus en Luucrètius. Hoe anders zoa Plato uit 
Pindarus, en ieder, die in latere tijdeu wijsgeer 
geweest is, uit Horatius zos veel ontleend hebben? 
Maar de lierdichter onderzoekt zoo niet, spoort 
zoo niet op, vorscht zoo riet uit, gelijk de wijs- 
geeren gewoon zijn te doen: hij is zanger: szartger 
is hij in de ware beteekenis des woords, en, als 
door een’ hoogeren geest bezield en aangeblazen, 
zijn het vonken van wijsheid, die hij al dichtende 
en scheppende daar heen werpt, terwijl hij oor 
en hart intusschen door den: schoonsten zang 
streelt en verrukt. Zoo onderscheidt hij zich van 
den epischen en didaktischen dichter: maar die 
„schoonheid en welluidendheid van zang, of lie- 
ver die verscheidenheid van toon en maat, is 
wel inzondefheid in de lyrische poëzij opmerkelijk. 
Hoe verschillen toch hierin de zangen van de 


eerste lierdiehters. der oudheid! Eenen gansch an- 
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deren toon en klank als het ware, verneemt men 
in de zangen van Pindarus, dan in die van Aua- 
ecreon, van Sappho, van Alcaeus, en hoe verschei- 
den daarin onderling de oden van Horatius, ter- 
wijl zich de epische en didaktische dichter altijd 
van ééne en dezelfde voetmaat bedient! Geen 
wonder: want de lyrische poëzij is meer dan eeni- 
ge andere, ja is geheel en al, om zoo te spreken, 
muzijk; maar daardoor ook oefent zij tooverkracht 
uit op de harten der menschen, De taal van den 
Epischen dichter is, als die van Nestor, zoetvloeijend : 
moö wal dad yadoous miArrog yauriov Plev add. C°) 
Nadat Ulysses op het gastmaal van Alcinous zijne 
daden en omzwervingen verhaald heeft, blijft de 
„toon zijuer stem in de ooren en gemoederen der 
manwezenden nog gedurig voortklinken. (2) Even 
zoetvloeijend kan de rede des dichters in het leer 
dicht zijn. Maar de lierdichter bekoort niet alleen : 
hij heeft de snaren niet aangeroerd om er zijn’ zang 
bij te paren, of terstond sleept hij ons meê, als een 
vloed die alles overstroomt en met zich heen voert, 
gelijk Horatius van Pindarus zegt en Horatius het 
ook zelf hij ons bewerkt in dit zijn Pindarum 
guisguis studet aemulari, in zijn justum et tena- 
(1) Lliad. A. vs. aág. (2) Odyss. N. hak 1. 


‘as FÔad' of D'äpz mdvreg duùv dyévovro ew. 
Knanduiù d'Ezovro Karà uéyapa amberra. 
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cem propositi virum, en waar niet al? Toover- 
kracht bezit de muzijk, zoo zij niet toonkunst 
slechts is, maar als muzijk , als hoogere mauzijk, de 
poëzij bezielt, gelijk zij het vooral in den lierzang 
doet. Aan Orpheus, den lierzanger, maar niet aan 
epische of wijsgeerige dichters, schreven de Ouden 
het vermogen toe van rotzen te bewegen, rivieren 
van loop te doen veranderen en vrede in de ver- 
blijven der rampzaligen te brengen. 


De lyrische poëzij 


met de bukolische vergeleken. 


Maar nog duidelijker zal ons de aard der lyrische 
poëzij blijken, zoo wij haar met de bukolische of 
de herderpoëzij, gelijk deze meestal bij de dichters 
voorkomt, vergelijken. Niet ongepast kan men de- 
zelve als zoodanig, naar het mij toeschijnt, Aet 
schaduwbeeld zoo van de lyrische, als van de epi- 
sche en dramatische poëzij noemen. 

Op zich zelve heeft de herderpoëzij veel bekoorlijks, 
en is in der daad schoon en voortreffelijk, De mensch 
haakt naar eenen gelukstaat, en vindt hij dien in 
den tegenwoordigen tijd en om zich heen niet, zoo 
verbeeldt hij zich denzelven in vroegere tijden en 
in andere landen. Van daar bij Hesiodus reeds de 
beschrijving eener gouden eeuw „en in latere tijden 


7 
bij Theocritus die gelukkige. herderwereld vol: on- 
schuld en liefde. Van zelfs gaf dat aanleiding, 
niet alleen om de natuur in al hare schoonheid en 
bekoorlijkheid te schilderen, maar ook om den 
mensch ons voor testellen , zoo als hij waarlijk zijn 
moet, als geheel volgens de natuur levende en aan 
zijnen natuurlijken aanleg tot geluk en tevredenheid 
beantwoordende. Geen wonder dus, dat die her- 
derzangen ons nog steeds zoo bekoren, zoo vaak 
wij in Theocritus, in Virgilius, in Gessner lezen. 
En die poëzij, aldus op haar zelve beschouwd, 
daar is geen twijfel aan, of zij is, zoo wel als de 
epische, didaktische en dramatische, in de natuur 
gegrond en heeft waarheid ten doel. Van daar, dat 
men haar niet onduidelijk bij epische en bij andere 
dichters ziet te voorschijn komen... Denkt slechts 
aan, Eumaeus, den eenvoudigen Bwijnenherder kij 
Homerus, (:) en inzonderheid aan zijne Nausìkaë , 
zooals hij haar in reine onschuld en eenvoudigheid 
schildert. (2) Doch wij vergelijken hier de bukoli- 
sche poëzij met de lyrische niet, zoo als zij zijn 
kan en zijn moet, maar zoo. als zij door de dieh- 
ters meestal beoefend is geworden, en als zoodanig 
in waarheid , gelijk ik zeg, het ijdel schaduwbeeld 
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(2) Odyss. EZ. vse 32 (2) Odyss. 2, vs. 15. 
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reld over, dië dichters, welke nooit bestaan heeft 
en nimmer bestaan kan, als die in den grond met 
de werkelijke strijdig is. Dit doet de ware poëzij 
niet, en dit heeft ook Homerus niet gedaan. Her- 
ders en landlieden ziet men-niet zoo zorgenvrij 
daarheen leven, hoort men niet zoo bij beken en 
midden onder de grazende koeijen van liefde zin= 
gen. Wij kunnen het ons zelfs bezwaarlijk vern 
beelden, dat men zulks immer zou gezien en ge- 
hoord hebben: om niet van die geheel onnatuur- 
lijke herderwereld van Tasso en Guarini (*) te 
gewagen. Maar die Eumaeus, daar in de Odyssé, 
leeft en handelt en spreekt, als ieder zwijnenhoe- 
der, ieder boer bij ons. En die Nausikaë? Is zij 
het beeld niet der maagdelijke onschuld en der 
vrouwelijke bedrijvigheid tevens, waarop alle ouders 
nog heden zouden verlangen, dat in het werkda= 
dige leven hunne geliefde dochters gelijken mogten ? 

Het is van latere tijden afkomstig, hetgeen wij 
thans herderdicht plegen te noemen, toen men in 
Griekenland niet meer, als voormaals, in vrije sta- 
ten leefde, en zoo zich, om zulks te vergoeden, 
een gelukkig landleven schiep. Daarom doet het 
ons de echte poëzij, die der werkelijke wereld, en 
bijzonder de Iyrische, in haren aard en haar we- 


(1) b. ve iu zijn Pastor fido. De eclogze van Petrarcha 
hebbeu doorgaans eene staatkundige strekking, 
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zen geheel voor den geest brengen. Het was in de 
werkelijke, niet in eene verdichte, denkbeeldige 
wereld, dat oudtijds de lyrische poëzij leefde en 
werkte: het was daar in de staten , onder de volken, 
dat zij zich, ter opwekking der edelste gevoelens, hoo 
ren deed. Zij deed zich daar hooren in de lierzangen 
van Alcaeus, wanneer deze vrije burgers van vrije 
staten tot handhaving hunner vrijheid tegen de 
listen en het geweld van tyrannen aanspoorde, en 
allen, die hem aanhoorden , met gretige ooren en 
harten, om met Horatius te spreken, zijne taal als 
indronken en verzwolgen: zij deed zich hooren op 
de maaltijden der aanzienlijken, cer staatsmannen , 
veldoversten, dichters en wijsgeeren, waarop deze 
alle, ieder op zijne beurt, met den beker in de 
hand, vaderlandsche liederen zongen, en, bij het 
aanheffen van het 8 goproö uaadì rò ElDos Doptow , 
Öomep 'Apyddros w° 'Arsvoyelruv, Onderling elkander 
in vaderlandsliefde ontvlammen deden. Hooren deed 
zich de Lyrische poëzij van de vroegste tijden af, 
gelijk wij gezien hebben, op de feesten, de hooge 
feesten der natien, op die van Delos, waarheen de 
Töniers van alle streken en eilanden met vrouwen 
en kinderen toestroomden, op die van Delphi, 
van Olympia, waar al wat in Griekenland, het 
land der fijnste beschaafdheid, door beschaafdheid 
zich onderscheidde, zaamvereenigd was, en Pin- 
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darus den roem aller staten bezong, bij het bezin= 
gen der overwinningen in de spelen. Zoo was ge- 
heel Griekenland, zoo ver het zich uitstrekte, de 
wezenlijke wereld , waarover het gebied , om zoo te 
spreken, der lyrische poëzij zich verbreidde ; maar 
haren zetel had zij in de koren der feesten, in 
die vooral van Apollo en Dionysos, bijzonder te 
Athene, gevestigd. Zonder haar ware de geheele 
dramatische poëzij, zoo zij al ontstaan ware, nooit 
dat geworden, wat zij eenmaal daar te Athene 
door een’ Aeschylus, een’ Sophocles, een’ Euripides 
geworden is. Zij toch was het, gelijk wij zagen, 
die het drama als bezielde. Daar, in die koren, 
gelijk Horatius zegt, vervulde zij de natie met eer= 
bied voor het goddelijke, het heilige, en wekte 
zij in ieders hart liefde voor het vaderland, liefde 
voor deugd en geregtigheid op. 


De lyrische poëszij. 


Dit dan is de Lyrische poëzij, met de andere 
dichtsoorten vergeleken. En zoo zien wij nu, wat 
ik hier boven aanroerde, dat, daar de epische poëzij 
naar het geschiedverhaal, de didaktische naar de 
wijsgeerte, de dramatische naar de redekunst en wel 
sprekendheid overhelt, zij alleen op zich zelve staat, 
zij alleen in aard en wezen zoëzij is. Wij hebben 
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de voornaamste dichtsoorten onderzocht en vergele= 
ken, niet om ééne van dezelve te verheffen en de 
andere in dezelfde maat in ieders. schatting te doen 
dalen. Ook zelfs het herderdicht, schoon in de 
zangen der meeste dichters het schaduwbeeld zijn- 
de der overige, heeft op zich zelf waarde in ons 
oog, en des te hooger waarde, naarmate het meer 
en-volkomener de natuur uitdrukt. Maar het was 
ons hier om den aard en het wezen der poëzij te 
doen, en dat vinden wij nu van alle diehtsoorten 
het meest in de lyrische poëzij In haar toch is 
het, dat wij de vereeniging van de poëzij met die 
hoogere muzijk, waarmede wij onze navorschingen 
aangevangen hebben, ontwaren. _ Zonder muzik, 
wij herhalen het, geene poëzij: maar die hoogere 
muzijk, die ons van het aardsche ten hemel voert 
en tot het goddelijke brengt, die is alleen der ly- 
rische poëzij eigen. Zij is ook de oudste poëzij, 
veel ouder dan de epische, dan de didaktische, dan 
de dramatische. In de vroegste oudheid verliezen 
zich de hymnen van Orpheus en Musaeus. Zij is 
daarenboven altijd de heilige poëzij.der volken ge- 
weest, en als zoodanig heersèhte zij ia de heiligste 
godsdienstplegtigheden der Grieken, in de mryste- 
rien van Samothrace en'Eleusis: als zoodanig be- 
zielde zij den zang en dans der heilige koren en 
deed: zij-de poëzij. der koren, de geheele dramati- 
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sche poëzij, ter hoogere godsdienstige en zedelijke 
volmaking der- Grieken, geboren worden. Het is 
moeijelijk na te gaan, welken invloed die muzijk en 
die poezij op het ontstaan en het beoefenen der 
epische en didaktische poezij gehad hebbe; maar 
geen Griek van eenige beschaafdheid, geen episch 
of didaktisch dichter, of hij was in die koren, in 
die muzijk en poezij als opgevoed, en nog heden 
tweft en roert hare toon ous, zoo in de treur- en 
blijspelen der Grieken, die ons overgebleven zijn, 
als in de-zangen van Pindarus-en Homerus. Zie- 
daar dan, wat Lyrische poezij, zonder vergelijking, 
op haer zelve is: en hoe dieper men. in den geest 
dier koren en gezangen zoekt in te dringen, des 
te dieper zal men beseffen, welke de natuur, welk. 
het wezen der muzijk en der poëzij is. En, wilt 
ge het u aanschouwelijk voorstellen, verbeeld u dan 
Orpheus, den oudsten lierdichter, met de lier in 
de hand, alles door zijne zangen hbekorende en be- 
tooverende: of neen, stel u Apollo voor, zoo als 
hij, volgens den dichter van dat oude loflied op 
hem , de Muzen ten reije voerde en zangen aanhief, 
die het oor der onsterfelijken bekoorden: daar hebt 
ge den lierdichter, daar den dichter en zanger in 
de ware voorstelling, en eere verlustiging tevens, 
goden zoo wel, als menschen, waardig ! 
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DE BEELDENDE KUNSTEN, 


Zullen wij eenmaal, mijne vrienden, de natuur= 
lijke verwantschap der kunsten en wetenschappen ge- 
heel doorzien , zoo mocten wij eerst den aard en de 
natuur van dezelve wel doorgronden; maar na zoo 
lang hierover nu reeds gehandeld te hebben, wat 
dunkt u? beginnen wij niet reeds, wat de kunsten 
ten minste betreft, eenig onderling verband, eenige 
verwantschap in dezelve te bespeuren? ilerinnert 
u slechts het gevoel voor maat en harmonie, waar= 
van de Atheensche vreemdeling sprak. Heeft dat 
niet de hoogere muzijk doen geboren worden, die, 
in hare oneindige uitgestrektheid, de poezij met al 
derzelver takken omvat? Want hoezeer ook de na- 
tuur der epische en didaktische poezij, van die der 
dramatische en lyrische, gelijk wij gezien hebben, 
onderscheiden is, wat is poezij, hoe ook genaamd en 
van wat aard en natuur, zonder harmonie? En 
heb ik u niet reeds, ten aanzien der beeldende 
kunsten, met een woord doen opmerken, dat noch 
bouwkunstenaar een’ tempel , noch beeldhouwer eene 
groep beelden , noch schilder eene uitgebreide schil 
derij, zonder dat zelfde gevoel, zonder zin voor 
harmonie, daarstellen kan? Er komt dus reeds, 
dunkt mij, eenige eenheid in die groote verschei- 
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denheid, Het is uit ééne bron, dat wij dat alles 
zien voortvloeijen, uit éénen en denzelfden wortel, 
dat wij al de schoone kunsten en derzelver ge- 
wrochten, als zeo vele planten en bloemen zien 
ontspruiten : en die bron, die wortel is het gevoel- 
vermogen des menschen, zoo als Plate ons dat 
voorgesteld heeft. Maar zegt mij eens, vrienden : 
gij herinnert u nog wel, hoe Rousseau over de kun- 
sten en wetenschappen dacht. Bij den aanvang 
onzer onderzoekingen heb ik er u aandachtig op 
zoeken te maken, hoe hij uit onze gebreken en 
ondeugden, uit bijgeloof, eerzucht, gierigheid, 
hoogmoed en waaruit niet al? dezelve afleidde. 
Les sciences et des arts, zeide hij zoo maar kort 
en stout weg, doiwent leur origine & nos vices. 
Mij heeft dat zeggen in mijne jeugd, gelijk ik u 
verhaald heb, vrij wat in verlegenheid gebragt :. 
schoon ik in” mijn hart overtuigd was, dat de man 
zich bedrogen had ; maar gij, zegt het mij eens, 
jongelingen , hoe oordeelt gij er nu over? Zou de 
Griek die koren, die lierzangen ter eere der go= 
den, die hoogere muzijk en poëzij, al dat schoone 
en voortreffelijke, zou hij dat aan ’s menschen ge- 
breken en ondeugden te danken hebben gehad ? 
Rousseau, vrienden, was oppervlakkig in zijne be- 
schouwingen , gelijk het zoo velen ten zijnen tijde 
waren en zoo velen het nog zijn. Hij had, even 
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als Baco, of liever, als Socrates en Plato, de bron 
moeten uitvorschen, wraruit al dat schoone en voor- 
treffelijke voortgekomen is, en daartoe ’s menschen 
ziel neoeten doorzoeken. Zoo ware hem het nadeel 
niet verborgen gebleven, dat het músbraik der 
kansten en wetenschappen het menschdom aange 
bragt heeft. Plato zoo wel, als Socrates, zag dat 
diep in, zoo els het ons in.’t vervolg blijken zal ; 
maar tevens had hij leeren doorzien , gelijk wij het 
nu al, dunkt mij, beginnen te doen, welke heer 
lijke vruchten het gebruik , het doelmatig gebruik 
van die zelfde kunsten «en wetenschappen, men 
schen en volken er van heeft doen plukken. Wij 
moeten nu, zoo als gezegd is, tot de beeldende 
kunsten overgaan, en op dezelfde wijze, als wij 
ten aanzien der muzijk en poëzij gepoogd hebben, 
ook zoo omtrent deze kunsten zoeken te weten te 
komen , welke en hoedanig derzelver natuur moge 
wezen. Zoo toch alleen kunnen wij haar grondig 
leeren kennen en over het regte gebruik er van 
een gezond oordeel vellen. Zoeken wij dan- an- 
dermaal in den mensch den oorsprong van dezelve: 
op, om daaruit haren aard, haar wezen op te 
maken: en dat Plato ons ook hier weder ten leids- 
man zij. 

In zijnen Protagoras laat hij den sophist van de= 
zen naam eene der zinrijkste fabelen verhalen , die 
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sat door ’s menschen vernuft uitgedácht zijn, Het 
is die van Prometheus en Epimetheus; maar geheel 
anders wordt die hier, dan bij Hesiodus, Aeschy- 
las en andere dichters voorgedragen. Men zon 
zeggen, dat Plato er een goed deel zijner hoogere 
wijsgeerte door heeft trachten uit te drukken. Zij 
hudt als volgt: » Er was eens een tijd, dat er de 
goden wel waren, maar de sterfelijke geslachten 
nog niet bestonden. Toen nu de tijd door het 
noodlot bepaald gekomen was, dat ook deze moes- 
ten geboren worden, vormden hen de goden binnen 
in de aarde, na uit aarde en vuur en uit alles, 
wat daardoor gemengd wordt, een mengsel gemaakt 
te hebben : maar toen zij hen in het licht te voor- 
schijn wilden brengen, bevalen zij Prometheus en 
Epimetheus, om hen op te tooijen en aan elk , zoo 
als het paste, vermogens nit te deelen. Doch daarop 
verzocht Epimetheus aan Prometheus, dat hij alleen 
dat mogt doen: nadat ik het gedaan zal hebben, 
zeide hij kom dan zien. En zoo hem overreed heb 
bende, ging hij aan het uitdeelen. Dit dan doende, 
gaf hij aan semmige dieren kracht zonder snel- 
heid , terwijl hij den zwakkeren snelheid verleende ; 
andere wapende hij, en gaf aan degene, die on 
gewapend bleven, een ander middel tot zelf behoud; 
Want aart welke hij kleinheid verleend ‘had, -de- 
zen gaf hij, op vleugels te kunnen ontvlugten of 
6* 
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onder de ärde te wonen, en die hij met grootherd 
begiftigd had, die redde hij juist daardoor: zoo 
ging hij met al het andere uit te deelen gelijkmatig te 
werk, daarop altijd bedacht, dat geen geslacht mogt 
wegraken. Maar, nadat hij hen dus vrijgewaard 
had van door elkander verslonden te worden, ver- 
schafte hij hun behoedmiddelen tegen wèêer en wind, 
hen kleedende met digt haar en stevige huiden, 
die hen tegen de koude en ook tegen de hitte ge- 
noegzaam mogten verweren, en, als zij naar bed 
gingen, hun gelijkelijk tot eigen en natuurlijk dek 
verstrekken : voorts heeft hij hen onder de voeten 
gedeeltelijk met hoeven, gedeeltelijk met haar en eelt 
voorzien. Daarop gaf hij aan alle dieren hun eigen 
voedsel, aan «deze kruid uit de aarde, aan gene 
vruchten van boomen, aan andere weder wortels : 
“aan sommige schonk hij ook tot voedsel, dat zij 
andere dieren opaten. En gelijk hij eenigen ver- 
gunde om weinige jongen voort te brengen , zoo 
gaf hij anderen, die door deze verslond en, 
talrijk kroost, om hun geslacht te behouden. Doch 
Epimetheus, daar hij niet zeer slim was, had zoo 
handelende , zonder het zelf te weten, alleen aan 
de redelooze dieren de vermogens besteed: daar 
bleef hem nog het geslacht der menschen ongetooid 
en van niets voorzien over, en zoo raakte hij in 
verlegenheid , wat te doen. Maar terwijl hij daar 
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verlegen staat, komt Prometheus om; de verdeeling, 
der gaven op te nemen, en deze ziet de. andere 
dieren van alles behoorlijk voorzien „ maar den mensch 
alleen daar naakt en zonder schoeisel, zonder dek „ 
zonder wapenen staan: en de dag, door het nood 
lot bepaald , was reeds daar , waarop ook de mensch 
uit de aarde in het licht moest te voorschijn komen. 
Prometheus dus in verlegenheid gerakende, wat red 
middel hij voor den mensch zou uitvinden „ steelt 
van Vulkaan en Minerva den kunstzin, tegelijk met 
vuur: — want zonder vuur kon niemand dien, 
bezitten of gebruiken : — en begiftigt daar zoo den 
mensch mede, (*)} Op deze wijze dan bekwam de 
mensch verstand em op zich zelven te leven: schoon 
hij echter nog geene staatkunde, geen verstand om 
met anderen’ in maatschappijen te leven , bekwam 
die toch was bij Jupiter, en het schikte Prome- 
theus niet, om het huis van Jupiter, die hooge 
vesting, binnen te treden: — daarenboven de 
wachten ‘van Jupiter daar, die waren verschrikke- 
lijk! — maar im de gemeenschappelijke woning van 
Minerva en Vulkaan , waarin deze met lust aan de 
kunsten arbeidden , daarin sloop hij stil binnen, 
en, na die vaurkunst van Vulkaan en ook die an- 
dere van Minerva gestolen te hebben, gaf hij die 





(1) Tàv Evreyvov ooPiav Hoemt Plato dezen zin. 
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aan den mensch: en hierop werd de mensch ge 
noegzaarm tot ket leven toegerust; schoon naderhand. 
Prometheus , zoo als men zegt, wegens Epimetheus „ 
voor zijnen drefstal moest boeten. Maar naardien. 
nu den mensch op deze wijze iets goddelijks was 
ten deel gevallen, zoo heeft hij vooreerst, wegens 
zijne verwantschap met het goddelijke, alleen van 
al de dieren, goden erkend en altaren en stand- 
beelden voor de goden gaan oprigten: vervolgens 
al spoedig woorden met zijne stem kunstmatig en 
onderscheiden gaan uitspreken, en ook eindelijk 
huizen, kleederen, schoeisels, deksel, alsmede het 
voedsel dat men uit de aarde verkrijgt, gevonden.” (1) 

Ik heb u verhaald, mijne jonge vrienden, hoe 
ik op uwen leeftijd, met mijne makkers en vrien 
den over de oorzaken der kunsten plagt te rede 
twisten , en hoe onverdragelijk het mij was, hen 
altijd uit hunne leerboeken van noodzakelijkheid 
en nuttigheid te hooren gewagen. Gij brengt u 
welligt ook te binnen, hoe zij toch eindelijk mij 
bekennen moesten, dat Aunst er moest bijkamen „ 
zoo noodzakelijkheid en nuttgheid de oorzaken der 
kunsten zouden wezen. Maar ziet nu eens, welk 
een licht er mij in de ziel moest opgaan „ toen ik 
daar bij Plato den Aunstzin des menschen en des- 


(1) Protag. 320. C. amd 32a. A, 
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relfs uitwerkselen zoo juist en treffemd geschilderd 
vond. Het ging mij hiermede, als met al het ove- 
rige. Meermalen had ik den Protagoras gelezen, 
zonder immer op die fabel bijzonder achtgeslagen 
te hebben. Lang reeds had ik zelfs de hoogeschool 
verlaten , voordat ik er regt opmerkzaam op gewor- 
den was. Maar nu ook was het mij, als were ik 
eensklaps op het standpunt gekomen, waaruit de 
geschiedenis der kunsten, ja der menschheid moest 
beschouwd worden. Ik zag den mensch, zoo naakt 
hij daar voor den dag gekomen was, door dien zin, 
dien kunstzin, dat alles zelf uitvinden en daarstellen, 
wat aan de dieren zoo ruimschoots was toegedeeld 
geworden: ik zag hem voor zich kleederen maken ;, 
wapenen smeden , huizen bouwen.. Nog meer: ik 
zag hem dat alles door dien zelfden zin verbeteren 
en volmaken , zoodat hij, door dat vermogen voor- 
al, zieh hoog boven al de dieven verhief, heer der 
aarde werdl en de aarde zelve zoo wel bebouwde en 
vruchtbaar maakte, als haar met huizen emt tem- 
pels, met de schoonste, prachtigste voortbrengselen 
aller beeldende kunsten versierde. Dat zag ik mij 
alles als voor de oogen gesteld, en gij, mijne vrien- 
den, terwijl gij dit leest, ziet gij nu niet den oor- 
sprong der beeldende kunsten, dien wij bezig zijn 
na te vorschen, u als aanschouwelijk gemaakt 2 

Ik heb u nog slechts het begin dier zinrijke fa- 


-, - ed en Oe „en 


88 


bel voorgedragen: het vervolg is tot 's menschen 
hoogere ontwikkeling, tot zijn gevoel van schaamte 
en regt, en zoo tot den aanvang van gemeenschap 
pelijk leven. en staatkunde, waarvan wij nog voor- 
eerst niet mogen gewagen, betrekkelijk: en voor- 
eerst ook geeft ons dit begin stoffe genoeg om er 
over na te denken. Al terstond zal het ons, bij 
het opsporen van den aard en de natuur der beel- 
dende kunsten, wel te stade komen. 

Uit de benaming zelve dier kunsten kunnen wij 
hare natuur grootendeels opmaken. Gelijk dicht 
kunst in dichten, dat is, vinden, scheppen, ge- 
lijk wij gezien hebben, bestaat, zoo brengt de na- 
tuur der beeldende kunsten mede, dat zij af beel- 
den. Zij zijn, volgens Plato, gugyrivaì en wel 
bijzonder sivaorikal. Men ziet dit in de beeld- 
houwkunst, die van beelden, afbeelden haren naam 
ontleent : zoo ook in het teekenen , het schilderen , 
het graveren: wat doet in dit alles de kunstenaar 
anders, dan afbeelden? Ja ook zelfs in de bouw- 
kunst ziet men dit. Want, ofschoon zin vooral 
van harmonie of liever van symmetrie daartoe nood 


zakelijk gevorderd wordt, ziet men niet de tempels 


der oudheid , zoo van binnen als van buiten, met 
beelden en beeldwerk versierd , en zijn niet de zui- 
len zelve, waarop derzelver gewelven rusten , af- 


beeldsels van het geboomte der wouden , af beeld— 


89 


sels der ronde, ranke, regt opstaande. boomstam 
men, die, als het ware, de gewelven der woude 
ondersteunen? Dit is dan der beeldende kunsten 
van nature eigen ; maar zal iemand die wel beoe- 
fenen , zal hij er meesterstukken in vervaardigen , 
zoo moet hij, behalve het vermogen van af beelden „ 
ook inzonderheid kunstzin, en daarenboven nog 
‚ een ander, een veel hooger vermogen, eigenlijk 
gezegde verbeeldingskracht bezitten. Geen kind, 
of het houdt van afbeelden: op tafels, op papie- 
ren, in boeken teekent het figuren van menschen 
en dieren : zoo ook kindervolken, en van daar het 
begin der hieroglyphen: ’s menschen kunstzin is 
daarin merkbaar, die hem aangeboren is en tot het 
beoefenen der kunsten noodzakelijk vereischt wordt; 
maar een Zeuxis, een Apelles, een Raphaël, hoe 
zouden die hunne meesterstukken vervaardigd en 
aan het licht gebragt hebben, zoo zij niet van 
kinds af aan met dien kunstzin en het vermogen 
van afbeelden , ook dat van verbeelden , van beel- 
den te scheppen, in één woord, gelijk wij het 
daar noemden, verbeeldingskracht gepaard hadden? 
Om de natuur der beeldende kunsten wel te leeren 
kennen, en ons tevens eenig begrip van de idealen 
te doen krijgen, die er in heerschende zijn , moe- 
ten wij dit vermogen des menschen, zoo als het in 
onze taal uitgedrukt wordt en “door de Socratische 
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school waargenomen is, vooral en gezet betrachten, 
Cicero, die echte kweekeling , wat de schoone kuu- 
sten en letteren betreft, dier school, mag ons hier 
tot gids zijn. 

In zijne jeugd over de rhetorica’ schrijvende , 
stelde hij zich Zeuxis, toen deze zijne Helena 
schilderde, dus voor. » Zeuxis, verhaalt hij, toen 
hij zulks bij de Crotoniaten ondernam, zoo vroeg hij 
hen terstond, welke schoone maagden zij hadden. 
Zij daarop bragten hem in een worstelperk en 
toonden hem daar vele jongelingen van uitstekende 
schoonheid. Want er is een tijd geweest, dat de 
Crotoniaten allen in ligehaamskracht en schoonheid 
overtroffen en in de worstelspelen de roemrijkste 
overwinningen behaalden. Toen Zeuxis nu die heer- 
lijke gestalten ten hoogste bewonderde, zeiden zij 
tot hem: maar van deze, die gij hier ziet, zijn de 
zusters bij ons in bloeijenden leeftijd: weshalve, 
hoe schoon die zijn, kunt gij hieruit opmaken. 
Welaan dan, zet hierop de schilder, geeft mij de 
schoonste dezer maagden te aanschouwen, zoolang 
ik dat schilder, wat ik u beloofd heb, opdat uit 
dat levend voorbeeld de waarheid in de stomme af- 
beelding overgebragt worde. Toen hebben de Cro- 
toniaten, na gemeenschappelijk overleg, in ééne 
plaats de maagden zaamgebragt en Zeuxis er uit 
doen nemen, welke hij verkoos. Hij nu koos er 
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vijf wit: welker namen door vele dichters vermeld 
zijn geworden, omdat zij volgens het oordeel van 
hem waren goedgekeurd, die wel het zekerst over 
schoonheid had moeten oordeelen: want hij meen 
de, dat hij in ééne gestalte niet vinden kon, 
wat hij tot het volmaakte schoon vereischte.” (1) Dit 
verhaal van Cicero geeft er ons al eenig denkbeeld 
van, wat verbeeldingskracht voor de kunsten ís. 
Zeuxis nam, volgens hem, van al wat hij te zien 
kreeg, inzonderheid van die vijf schoonen, het 
schoonste in zijne ziel op, en vormde daaruit een 
beeld, dat dus wel bij uitstek schoon moest zijn , 
ja, op Helena gelijken. Dat was meer dan afbeel- 
den , het was werbeelden, een beeld uit al wat hij 
gezien had scheppen en daarstellen, en ziedaar dan 
reeds eenigermate, wat verbeeldingskracht is, en 
ook , hoe de kunstenaar daardoor idealen vormt. 
Maar die zelfde Cicero, hoe dieper hij in vervolg 
van tijd in den geest van Plato's wijsgeerte was 
ingedrongen, des te meer had hij leeren beseffen ; 
dat er tot het vormen van idealen nog iets anders; 
iets hoogers gevorderd wordt. Toen hij eenmaal, 
na over de redekunst geschreven, en daarover het 
beste en schoonste, naar het voorbeeld van Zeuxis, 
bijeengebragt te hebben, den redenaar zelven tot 


ee 


(1) Croe de Ane, ML ev. 
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het voorwerp zijner beschouwing genomen en reeds: 
zijn werk de Oratore geschreven had, toen rustte 
hij niet, voordat hij den volmaakten redenaar mogt- 
geschilderd hebben. In de opdragt van dit zijn 
geschrift aan Brutus, laat hij zich dus over zijn 
ontwerp en voornemen hooren: » Bij het vormen 
van den hoogsten redenaar zal ik eenen zoodanigen 
voorstellen , als welligt nimmer bestaan heeft. Want 
ik vraag niet, wie hij geweest zij, maar wat dat 
moge zijn, hetwelk door niets overtroffen kan wor 
den. Want dit houde ik vol, dat er niets „ 
waarin dan ook, zóó schoon kan zijn, dat het niet 
in schoonheid overtroffen wordt door datgene, waar 
uit het, als een afbeeldsel uit een gelaat, afgedrukt 
is: hetwelk noch door de oogen, noch door de 
ooren , noch door eenig zintuig waargenomen kan 
worden , maar alleen door de ziel en het denkver— 
mogen gevat wordt” Hij zocht dat vervolgens door 
het voorbeeld van Phidias op te helderen. » Daarom, 
dus gaat hij voort, kunnen wij ons nog altijd iets 
schooners voorstellen, dan de schoonste beelden 
van Phidias. Die beeldhouwer toch, toen hij 
het beeld van Jupiter of van Minerva vormde, 
had voor zijne oogen niet een’ mensch, van 
welken hij de gelijkenis ontleende; maar in 
zijne ziel zelve lag het beeld van volmaakte 
schoonheid, hetwelk hij aanstarende en onop- 
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houdelijk voor den geest hebbende, daar zijne 
kunst en hand naar rigtte. (1) Ziedaar nu ein- 
delijk , niet alleen , wat verbeeldingskracht is, maar 
ook hoe dit vermogen des kunstenaars hem de 
schoonste idealen scheppen en daarstellen doet. 
Het idé van het schoone lag zuiver en wel bestemd 
in het hoofd van Phidias, en zoo was hij in staat, 
om, even als Zeuxis, uit al- wat hij aanschouwd 
had, het schoonste in zijne ziel op te nemen ; 
maar zoo ook eerst kon hij een ideaal, een waar 
ideaal zich scheppen en voor anderen aanschouwe- 
lijk daarstellen ; dit is het verbeelden, dit de ver- 
beeldingskracht der eerste meesters. Aan Plato, 
zoo als ik zeg, was Gicero dit verschuldigd: het- 
geen hij ook zelf bekent. » Deze vormen van za- 
ken , laat hij er op volgen , noemt Plato, die mees- 
ter in het spreken zoo wel, als in- het denken , 
ideën, en zegt, dat die niet ontstaan , maar altijd 
zijn, niet door de zinnen waargenomen, maar door 
de rede en het verstand gevat worden, terwijl al 
het overige ontstaat en vergaat, gedurig als in eenen 
stroom bewogen en veranderd wordt en niet lang 
in éénen en denzelfden toestand is” (2) Maar 
die leer der ideën mogen wij hier nog maar slechts 
aanroeren. 





(a) Cic. Orat, 2. et 3. (2} Orat. c. 5. 
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Zoo leeren wij het hoogste in de beeldende kune= 
sten en daardoor ook derzelver natuur en wezen 
kennen. Kunstzin is er in heerschende; maar die 
wordt door verbeeldingskracht, door het scheppen 
en vormen van idealen verhoogd, ja, wordt daar= 
door eerst waarlijk, in de hoogere beteekenis des 
woords, Aunstzin, In zoo beginnen wij hier reeds 
van zelfs iets te bemerken van het onderling ver= 
band dier zelfde beeldende kunsten met de poëzij 
en de hoogere muzijk. Dat verbeelden, die ver= 
| beeldingskwacht- is def dichter zoo wel, als den 
schilder en beeldhouwer eigen. Want wat is poëzij 
zonder’ beelden ?- wat -de dichter zonder het ver= 
mogen ‘om idealen te scheppen? Flierin zelfs gaat 
de dichter den kunstenau’ vooruit en geeft hem 
voorbeelden ter navolging, gelijk uit de geschiede 
nis der kunsten blijkt. Nadat het scheppings- 
vermogen der poëzij de mythen der Grieksche 
mythologie, ten minste de beelden in dezelve voor- 
handen van een’ Jupiter, een’ Apollo, eene Venus 
had doen geboren worden, toen eerst begonnen 
beeldhouwers en schilders die afste beelden en af te 
malen. De poëzij was het steeds, of liever: de 
meesterstukken dier scheppende kunst waren het, 
die den kunstzin in schilders en beeldhouwers op 
wekten en hun idealen te aanschouwen gaven, die 
zij door penseel of beitel zochten uit te drukken. 
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Het beroemdste kunstgewrocht van Phidias was zijn 
Olympische Jupiter: men werd met eerbiedige 
huivering vervuld, wanneer men den tempel dier 
godheid intredende, dat beeld, in volle majesteit 
daar zittende, aanschouwde; maar bij het vormen 
van dat zelfde beeld had Phidias steeds, gelijk wij 


weten, de woorden van Homerus : 


YI, zal zuavénoiv én’ ÒDpurs veüoe Koovley, 

_— giyav d' EShiEen “OAvgror. (1) 
voor den geest gehad. Wij zien dus zoo de poëzij, 
door dat scheppingsvermogen, dat haer vooral eigen 
is, de beeldende kunsten als bezielen , gelijk zij zelve 
op hare beurt van de hoogere muzijk al hare toover= 
kracht ontleent: en zoo komen wij eindelijk weêr, 
na het beschouwen aller kunsten, op die der Mu- 
zen en Gratiën, en op het gevoel van harmonie en 
maat, door de Muzen in het menschdom opgewekt, 
terug. Wie zal dus niet haar, die hoogere muzijk, 
die goddelijkste aller kunsten, den band noemen, 
die alle” omslingert ? 





(1) Miad, A.53o, Virgil. Aen. IX. 106. 
Adnuit et totum nutu tremefecit Olymprum. 
V. Maerob, V.‚c.15. et Intpp. ad L. Hom. 
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DE BESTEMMING, 
HET DOEL EN KET VERBAND 


DER SCHOONE KUNSTEN, 


‘Jongelingen , voor wie ik dit een en ander aldus 
over de natuur en het wezen der schoone kunsten 
geschreven heb, was het niet een wijze raad van 
Socrates, toen hij tot Glauco zeide: maar daar- 
heen, o Glauco, daarheen, naar de wijsgeerte, 
die in ’s menschen ziel ligt, naar zijn’ aanleg 
en zijn streven naar al wat schoon en edel is, 
het oog gewend! Want hadden wij begonnen 
met kunst voor kunst te bepalen of te omschrij- 
ven, wat, bid ik u, zou dit onderzoek ons op- 
geleverd hebben? Uit die bepalingen zou ik ge- 
haald en u voorgedragen hebben, wat ik er zelf 
in gebragt had: en zoo zoudt gij met hetgeen ik 
wist of meende te weten, u hebben moeten ver- 
genoegen. Het ware ook, wel beschouwd, geen 
onderzoek , maar eenig en alleen een betoog mijner 
stellingen geweest. Maar nu wij onderzocht, met 
elkander te zamen en volgens Plato’s wenken onder- 
zocht, en zoo in ’s menschen ziel zelve de kiemen 
der schoone kunsten, dat gevoel voor harmonie, 
dien kunstzin en dat sclieppingsvermogen, nage- 
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vorscht hebben, ziet eens, hoe veel schoons en 
keerlijks en dat voor bepalingen niet vatbaar is, 
hebben wij nu niet daaruit zien voortspruiten ! 
Zang en dans al terstond, en daaruit, uit de vro- 
lijke koren, de kunsten der Muzen en der Gratiën, 
en daaruit weder de poëzij met al hare takken en 
alles wat wij verder uit ’s menschen kunstzìn en 
verbeelding zich hebben zien ontwikkelen. Maar 
nu ook hier niet stilgestaan, vrienden! Wat het 
zoe belangrijk onderwerp onzer navorschingen, het 
onderling verband der kunsten, betreft, ver is het 
er nog vaa af, dat ons dit reeds helder en vol- 
komen voor den geest zou zijn. Al die afgetrok=» 
kene beschouwingen der kunsten strekken nog 
maar, om ons eenig denkbeeld van dat verband 
te doen krijgen. Zoo wij hetzelve door en door 
zullen besellen, moeten wij de kunsten in de maat- 
schappij overbrengen , aldaar dezelve onderling en 
tot één doel zien zamenwerken, en zoo haren 
eenparigen invloed op menschen en volken gade- 
slaan. „Zoo ook eerst kunnen wij beoordeelen, òf 
zij, volgens Rousseau, schadelijk zijn voor het 
menschdom, dan of zij volgens het gevoelen van 
andere wijsgeeren, en, bedrieg ik mij niet, vol- 
‚gens het gevoelen van u ook, mijne jonge vrien- 
den, de schoonste en nuttigste gaven zijn, die 
den mensch zijn geschonken. Welaan dan, om 
7 à 
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hiermede te beginnen, wat mag wel in de maat- 
schappij de bestemming der schoone kunsten zijn ? 


De bestemming 


der schoone kunsten. 


Bij de hedendaagsche volken behoort derzelver 
beoefening , zoo als men uit onze wijze van spre- 
ken en handelen zou opmaken, eenig en alleen 
tot eene zoogenaamde beschaafde opvoeding, ten 
einde zich in de wereld eenmaal wel voor te doen. 
Ouders, zien wij, geven meesters aan hunne kin- 
‘deren, om zich in het dansen, in het zingen, in 
de muzijk of liever in de toonkunst, alsmede in 
het teekenen en schilderen te oefenen. Nuttige 
oefeningen, voorzeker, wie zal het tegenspreken ? 
Zij dienen om de jeugd uiterlijk te vormen , zoo- 
dat de knaap en het meisje van kinds af aan eene 
goede houding bekome, op de maat en met ge- 
makkelijkheid en bevalligheid zich leere bewegen 3 
verder, zin voor het schoone, ten min8te voor 
het kunstmatige verkrijge, en daartoe, wat gewis 
niet onbelangrijk is, de zintuigen, het gehoor 
vooral en het gezigt, scherpe en verfijne. Ook 
voor de zamenleving zijn bij ons de kunsten 
niet zonder nut. Kanstbeschouwingen, concerten , 
opera’s, balletten, tooneelvertooningen , zoo tra- 
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gische als komische, wie zal ontkennen, dat dit 
alles gelegenheid geeft om elkander te ontmoeten , 
met elkander over de schoone kunsten te spreken, 
zich zelven ook in dezelve verder te oefenen en zoo 
den kunstzin in de hoogere standen der natie te 
verhoogen en te veredelen? Maar, hoe nuttig en 
heilzaam dit alles voor den mensch en de maat- 
schappij ook moge zijn, zoo dat alleen de bestem 
ming der schoone kunsten is, dan is zij waarlijk 
niet zeer verheven. Want op zedelijkheid komt 
het voor ons vooral aan: en wat kan tot bevor- 
dering van dezelve dit alles baten? Kunstzin 
maakt den mensch nog niet zedelijk goed. Met 
den fijnsten kunstzin zelfs kan men zedelijk slecht 
ijn. Tot volksverbetering, ja, kan het tooneel , 
door het vertegenwoordigen van edele daden en 
heldenbedrijven, veel bijdragen, en dit doet het 
bij ons, vooral, wanneer stukken uit onze vroe= 
gere geschiedenis ter opwekking en aankweeking van 
deugd en vaderlandsliefde ten tooneele worden ge- 
voerd. Maar met dat al, daar is nog iets hoo- 
gers in ons dan dat alles, iets hoogers, dan kunst- 
zin, dan vaderlandsliefde, ja, dan deugd en 
braaf heid : iets, waardoor dit een en ander in den 
mensch nog oneindig verhoogd wordt: ik bedoel 
onzen godsdienstzin: en het was voornamelijk tot 
opwekking en verlevendiging van dezen zin, dat 
7 * 
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de oude Grieken de künsten beoefend wilden heb- 
‘ben. Reeds hebben wij met een woord daarvan 
gewag gemaakt; maar hier is het de plaats, om 
deze hoogste bestemming der kunsten opzettelijk 
gade te slaan. 

Die Atheensche vreemdeling daar bij Plato in 
zijn werk over de wetten, heeft ons reeds, van 
den aanvang onzer onderzoekingen af aan, zoo 
veel licht voor ons onderzoek gegeven, dat ik u 
zou voorstellen, vrienden, om hem hier op nieuw 
aan te hooren. Hij zal ons gelegenheid geven om 
ons onderzoek nog wat verder en wel tot den 
oorsprong en den aard der godsdiensten bij de 
oude ‘volken uit te breiden: want tot de gods- 
diensten inzonderheid maakt hij de beoefening der 
kunsten, ten minste van die der koren, van zang 
en dans en poëzij betrekkelijk: en voorts bestemt 
hij dezelve geheel en al tot de opvoeding, de 
hoogere zedelijke opvoeding en beschaving des 
menschen. Maar laat ons zien, hoe hij zich daar 
over uitlaat. » Door lust en' smart, zegt hij, 
wordt de mensch van jongs af aan beheerscht : 
de ware opvoeding is die, welke hem dat doet 
begeeren , wat wezenlijk goed, dat doet schuwen, 
wat wezenlijk kwaad is: doch in het menschelijk 
leven bekommert men zich daar zoo weinig om, 
en zoo is hetzelve vol jammer en ellende. Maar 
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de goden zich over het rampzalig geslacht der 
stervelingen ontfermende, hebben hun tijden van 
verademing der rampen verordend, de feesten na- 
melijk, om het hunne wederkeerig den goden toe 
te brengen: en op die feesten hebben zij hun tot 
feestgenooten de Muzen en den aanvoerder der 
Muzen in de koren, Apollo, met Dionysos ver- 
leend , opdat zij met de goden op de feesten, het- 
geen aan hunne opvoeding, ontbrak, mogten her- 
stellen” (1) | 

Dat is bij Plato, vrienden, eene andere wijze 
van over den oorsprong van den dienst der goden 
te denken en te spreken, dan die in latere tijden 
en in de onze vooral heerschende is geworden. 
Men heeft denzelven van vrees en angst afgeleid 
en daartoe de verzoeningso{fers bijgebragt , waar- 
door de volken hunne goden zochten te bevre- 
digen en hunnen toorn en wraak af te wenden. 
Ook daarover, weet ik nog wel, heb ik in mijne 
jeugd dikwijls met mijne tijdgenooten verschil ge- 
had. Alwêer dus roodzakekijkheid, zeide ik. Want 
volgens Hume (2) moeten pestziekten , hongersnoo- 
den, vrees en apgst voor toekomende onheilen , 
de menschen tot het aanroepen van goden, tot 
het maken van tempels en heiligdommen, tot het 





(1 Plato de legge hl. 653. C. D. (2) Essays Vol. IL p. 567. 
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doen van offers gebragt hebben. Wel nu, ging 
ik voort, dat zij zoo: en Hecuba bij Homerus, (#) 
als zij naar den tempel van Pallas gaat, om de 
hulp der godin in te roepen, mag daarvan een 
voorbeeld opleveren : zoo neemt het kind in ge- 
varen , uit vrees en angst, tot de moeder toevlugt ; 
maar, ei lieve! zeg mij eens, heeft men zoo ook 
uit noodzakelijkheid, uit vrees en angst, in reijen 
gaan dansen en zingen, uit vrees en angst feesten 
gaan vieren, uit vrees en angst zich op de feesten 
Apollo en de Atheners op die van Bacchus de- 
den? Ik weet niet meer, wat men mij daarop 
plagt te antwoorden ; maar dit herinner ik mij nog 
levendig, dat, toen ik op deze plaats bij Plato, 
alsmede op die fabel van Protagoras opmerkzaam 
was geworden, ík mij toen, van dat tijdstip af, 
zoo wel over den oorsprong van den dienst der 
goden , als over de bestemming der schoone kun- 
sten rigtiger denkbeelden, dan immer te voren, 
heb gean vormen. In die fabel wordt verhaald , 
gelijk wij zoo even zagen, hoe de mensch, na het 
verkrijgen van dien kunstzin, tot het vereeren der 
goden gekomen is. Daar de mensch, heet het 
daar, door het verkrijgen dezer goddelijke gave, 





(1) Il. Z. vs. 269. 
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tels goddelijks was deelachtig geworden, zoo 
heeft hij alleen van al de dieren goden gaan 
erkennen, en altaren en beelden voor de goden 
zoeken op te rigten, Ziedaar, dacht ik toen, 
den oorsprong der godsdiensten in den mensch 
zelven voorhanden! Niet door uiterlijke omstau- 
digheden, door nooddwang van buiten — hoe ware 
dit mogelijk geweest? — maar door godsdienstzin , 
die in hem zat, is hij tot vereering van hoogere, 
van goddelijke wezens gekomen, en die vereerde 
hij, als kinderen hunne ouders, met eerbied en 
ontzag, die diende hij, die vreesde hij, met bij- 
geloof en allerlei ongerijmdheden , maar toch, als 
de kinderen het doen, met liefde, ja uit liefde; 
maar ziedaar ook den oorsprong der godsdienst- 
plegtigheden, zoo om zich in voorspoed met de 
goden op de fecsten te vermaken, als om in te- 
genspoed hunne hulp in te roepen, hen te be- 
vredigen en te verzoenen. Zoo, voelde ik, kreeg 
ik rigtiger denkbeelden van het ontstaan en de 
strekking der oude godsdiensten, dan die mij Hume 
eu zoo menig Kugelsch en Iransch wijsgeer ge- 
geven had: en zoo leerde ik tevens de strekking 
en hooge bestemming der schoone kunsten kennen. 
Geen woord daar bij Plato van vrees en angst; 
geen woord van den dwang der omstandigheden 
en der noodzakelijkheid: dat hon ook bij geene 


104 


mogelijkheid iets schoons of edels voortbrengen z 
maar, zoo als die Athener het daar bij hem zoo 
schoon en juist uitdrukt, ellendig was het lot der 
stervelingen : door lust en smart werden zij heen 
en weder gedreven: maar toen behaagde het den 
goden om godsdienstzin in hen op te wekken: 
zij voerden onder hen, tot verademing der ram- 
pen, feesten, vrolijke bijeenkomsten in, en daartoe 
schonken zij hun de koren der Muzen met Apollo 
aan het hoofd en Bacchus daarbij, om hunne 
feesten te vervrolijken en hen zelve te verbeteren 
en gelukkig te maken. 

Inderdaad, vrienden, wat ligt daar niet in die 
eenvoudige voorstellingen der oudheid opgesloten! 
Zien wij er niet ten durdelijkste in, hoe de kun- 
sten der koren, zangen dans, muzijk en poëzij, 
dramatische zoo wel, als lyrische poëzij , ten naauw- 
ste met den dienst der goden vereenigd, ja, daar- 
voor oorspronkelijk bestemd zijn geweest? En wat 
dunkt er u van? Is die bestemming der kunsten 
niet hoog? Ontwaren wij in dezelve ook niet 
reeds een” nieuwen band, waardoor zij onderling 
verbonden zijn? Maar het is ons hier voorname- 
lijk om de dadelijke werking der schoone kunsten 
in de maatschappij en wel voor de maatschappij, 
tot bevordering harer hoogste belangen te doen: dat 
dus de geschiedenis der valken ons hier voorlichte! 
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Wij herinneren ons de amphietyoniën der oude 
volken, bijzonder die der Grieken. Woeste hor- 
den en stammen hadden , sedert onheugelijke tijden , 
door de landen her- en derwaarts omgezworven , 
elkander beurtelings verjaagd of te onder gebragt; 
op Delos, in Attica, in Phocis en waar niet al? 
heiligdommen ter vereering der goden. Zoo open- 
baarde zich godsdienstzin in de menschen, die zoo 
lang verscholen was gebleven; maar met die hei- 
ligdommen, die tenrpels en altaren, ontstaan fees- 
ten, vrolijke feesten, al mede ter- vereering der 
goden, en op die feesten dansen en: gezangen, 
nabootsingen, lustspelen, spelen en verlustigingen 
van allerlei aard met oneindige- verscheidenheid. 


Dat waren de verademingen der rampen en ellen- 


den , waarvan die Athener spreekt. Van heinde en 
ver kwamen hier de ruwe horden bijeen, en, hoe 
vijandig ook tegen elkander, hier, hier op ‘de fees- 
ten, waar het om vreugd en vermaak te doen was, 
legde men haat en vijandschap gemakkelijk en van 
zelfs af. Zoo ging men zich vestigen om die hei- 
ligdommen, of, reeds gevestigd, nam men er deel 
aan: en van daar de amphictyoniën der oude 
volken. Tets diergelijks vindt men nog heden bij 
de kindervolken der Zuidzee-eilanden, volgens de 
berigten van Gook-en andere reizigers. Maar wat 
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breng ik hier geschiedenis en reisverhalen bij? Het 
loflied op Apollo, waarmede wij ons onderzoek be- 
gonnen hebben, stelt ons dat niet eene diergelijke 
uitgebreide amphictyonie met onderlinge feesten en 
koren en spelen ten duidelijkste voor? Het is gods- 
dienstzin zoo wel, als zang en dans, die alles daar 
verlevendigt, ja die zin is het, die daar deze kun- 
sten bezielt. En wat zal ik van de beeldende kun 
sten zeggen? Was het niet voor de tempels der 
goden, dat Phidias zijnen Jupiter, zijne Minerva 
beitelde, dat Zeuxis zijne Helena schilderde? Be- 
vatteden niet oudtijds de tempels de schoonste kunst 
gewrochten der natiën, en waren die tempels zelve 
niet de eerste meesterstukken der bouwkunst? Meén 
ziet uit dit alles, hoe ’s menschen godsdienstzin op 
zijnen kunstzin gewerkt heeft, en dat daartoe de - 
kunsten in de eerste plaats gestrekt hebben, om den 
godsdienstzin der natiën te verlevendigen, te ver- 
hoogen, te veredelen. 

Ziedaar dan uit den oorsprong en de natuurlijke 
strekking der godsdiensten de strekking en bestem- 
_ ming der kunsten afgeleid. Hoog is dezelve en vrij wat 
hooger en edeler, dan hetgeen men hedendaags voor 
derzelver bestemming houdt. Zoo iets brengt het 
onderwijs onzer jeugd in het zingen, dansen, tee- 
kenen en wat dies meer is, hoe nuttig en heilzaam 
ook, niet mede. Het mag tot uiterlijke beschaving, 
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tot opvoeding, gelijk men het noemt, voor de we- 
reld dienen, en in der daad den man van opvoeding 
onderscheiden ; maar hetgeen die oude Athener 
voor de ware opvoeding hield, dat de jeugd er door 
gebragt werd om dat te begeeren wat waarlijk 
goed en dat te schuwen wat waarlijk kwaad is, 
daartoe zal dät onderwijs der kunsten bij ons wei- 
nig of niets baten. Maar hoe dan 2 zult gij zeg- 
gen, zijn de kunsten bij ons dan zoo geheel van 
natuur veranderd en verbasterd, dat zij voor onze 
zedelijke, onze godsdienstige vorming zoo niets 
meer vermogen? of is dit welligt aan onzen gods- 
dienst te wijten? Noch het een, noch het ander, 
vrienden, naar het mij voorkomt, Ook in Plato's 
leeftijd was het even zoo met de kunsten gesteld. 
Zoo velen dezelve opzettelijk beoefenden, hadden 
zoo min bij de beoefening, als bij het onderwijs 
er van, eenig ander doel, dan hunnen kunstzin 
en dien der jeugd te scherpen en te verfijnen, 
Maar Plato wees dezulken, en al wie de kunsten 
tot ware volksveredeling wilden en konden doen 
strekken, op de muzijk en de poëzij der heilige 
koren. En willen wij ook in onze tijden, bij de 
hedendaagsche volken, de ware, de hoogste be- 
stemming der schoone kunsten opmerken, dan 
moeten wij op den aard en de strekking onzer gods- 
dienstige plegtigheden en feesten de aandacht vestigen. 


… 
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‚ Het ligt aan onzen godsdienst wel gewisselijk niet, 
dat wij, tot onze zedelijke vorming, zoo weinig 
gebruik van de schoone kunsten maken. Dezelve 
is in den grond, gelijk wij weten, uit den oud- 
hebreeuwschen oorspronkelijk, en in dezen was 
de hoogste muzijk , de hoogste poëzij, de lyrische, 
in volle kracht en luister heerschende. Van daar 
de koraalgezangen in onzen openbaren eerdienst , 
die met dien eerdienst van. den beginne af aan , 
alle tijden door, zoo verwand zijn gebleven, dat 
zij er schier onafscheidelijk van schijnen. Waar 
ook niet al in onze tempels en vergaderplaatsen het 
muzijkinstrument, dat zoo geheel voor koraalmuzijk. 
en harmonie is ingerigt, het orgel, in gebruik , om 
er de heilige hymnen der Hebreën of de onze, in 
derzelver geest vervaardigd, bij aan te heffen! 
En deze muzijk is het, welke niet alleen, als die 
der opera’s en concerten de zinnen bekoort, maar 
tot het hart doordringt, en, daar zij met die 
hooge, de lyrische en heilige poëzij verbonden is, 
tegelijk met onzen godsdienstzin ook ons zedelijk 
gevoel opwekt en veredelt. Voor onze heiligdom 
men is die muzijk en poëzij en niet eigenlijk voor 
ons tooneel geschikt; maar zegt mij, jonge vrien= 
den, hebt gij wel de Athalie en de Esther van 
Racine gelezen of zien spelen? Beide stukken ver- 
vaardigde hij voor de jeugd in het klooster van 
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St. Cyr, om aan dezelve gelegenheid tot eene nut- 
tige verlustiging bij het vervullen der onderscheidene 
rollen te geven. Van daar de koren in die treur- 
spelen van jonge Israëlitische maagden. Ik heb die 
stukken meermalen in vroegeren tijd zien spelen ; 
maar die zangen der koren tot verheerlijking des 
Allerhoogsten , ik kan het niet zeggen, hoe diepen 
indrak die op mij maakten. Neemt eens dat koor 
in de Esther: 


TOUT LE CHOEUR. 


Dieu fait triompher innocence: 
Chantons, célébrons sa puissance. 


UNE ISRAELITE. 


ll a vu contre nous les méchants s’ assembler , 
Et notre sang prét à couler. 

Comme l'eau sur la terre ils alloient le répandre: 
Du haut du ciel sa voix s'est fait entendre; 
L'homme superbe est renwersé, 

es propres fléches l'ont perce! 


UNE AUTRE. 


J'ai vu l'impie adoré sur la terre; 
Pareil au cédre il cachoit dans les cieux 
Son front audacisux ; 
Il sembloit à son gré gouverner le tonnerre, 
Fouloit aux pieds ses ennemis vaincus: 
Je n'ai fait que passer, il n'étoit déja plus. (1) 





(:) Esther Act, Illesc.g. Vgl. Ps. XXXVL, 55 en 36. 
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… 


En dan vooral dat koor in de Athalie, dat gij. 
zoo wel als ik, van buiten zult kennen : 


TOUT LE CHOEUR. 


ó Divine, ò charmante lo: ! 

ú Justice, ò bonté suprême ! 
Que de raisons, quelle douceur extrême, 
D'engager à ce Dieu son amour et sa foi! 


UNB VOIX, SEULE. 


D'un joug cruel il sauva nos ayeuxr, 
Les nourrit au désert d'un pain delicieux : 
Il nous donne ses loix , il se donne luiemtme: 
Pour tant de biens, il commande qu'on laime. 


LE CHOEUR. 


ò Justice, ò bontë suprême! 


LA MÊME VOIX. 


Des mers pour eux il entr'ouvrit les eaux; 
„. Dun aride rocher fit sorter des ruisscaux; 
Il nous donne ses loix, il se donne luiemdme ; 
Pour tant de biens, il commande qu'on P'aime. 


LE CHOEUR. 


d Divine, ò charmante loi! 
Que de raisons, quelle douceur extrfme 
D'engager à ce Dieu son amour et sa foi! 


Zijn het niet hooge, verhevene, zijn het niet de 
edelste gevoelens, die men, ook bij het lezen al- 
leen dezer poëzij, bij zich voelt opkomen! Tets 
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diergelijks zult gij ook wel ontwaard hebben, bij 
het zien geven van ons vaderlandsch stuk, onzen 
Gysbrecht van Amstel, wanneer gij dat orgelmu- 
zijk in de heilige stilte van het klooster hoordet. 
_ Dat werkt op dien hoogen zin, die in ons is: en, 
vermogen dit tooneelvertooningen, hoe veel meer 
uitwerking moeten op onze feesten , in onze heilig- , 
dommen , onze feestgezangen niet uitoefenen ! 
Koren hebben wij, als oudtijds de Grieken en 
nog vroeger de Hebreën, in onze godsdienstpleg- 
tigheden niet. Wij worden dus door de harmonie 
der heilige dansen en gezangen nief meer tot besef 
der hoogere harmonie, die in onze harten en zie- 
len heerschen moet, gestemd. Dit vermogten, 
volgens Plato, de Grieksche koren: en zoo is bij 
hem, al wat de koren uitwerken, opvoeding: 
rn vopein, Ean maldeuois. U) Of liever, gelijk hij 
zich mede uitdrukt, de eerste opvoeding der 
menschen is door de Muzen en Apollo. (2) Maar, 
missen wij die koren, de muzijk toch en de poëzij 
van dezelve is nog tot heden toe in onze koraalge- 
zangen overgebleven : en die is hooger, dan die der 
Grieken, zoo veel hooger, als onze begrippen van 
de Godheid zuiverder en verhevener zijn. Waarom 
dan kinderen toonkunst slechts te doen leeren , als 





(1) Legg. Ml. 672. E. (2) Ib. 65%. A. 
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of die alleen voor de opvoeding genoegzaam ware? 
Waarom, bij het onderwijs, instrumentale muzijk 
van zang afgescheiden? de cerste moet immers de 
laatste, eigenlijk gezegd, vergezellen en ondersteu- 
nen. Waarom niet zoo wel voor de hoogere stan- 
den, als voor de geringere „ koraalgezang bestemd, 
ten einde de beschaafdsten der natie in onze hei- 
ligdommen niet minder, dan elders. overal, den 
toon en het voorbeeld geven? In hoe ver dit mo- 
gelijk zij te bewerken, valt moeijelijk te bepalen ; 
maar ieder, die wel denkt, wil en wenscht het: 
velen hebben er reeds de proef van genomen, hoe 
zulks het best te bevorderen. Het is ook reeds ge- 
bleken , hoeveel daartoe bijdraagt, dat op scholen 
en in opvoedingsgestichten koraalmuzijk, als ver- 
eischte van goede opvoeding beschouwd worde. 
Het ligt daarenboven geheel in den geest, den 
hoogen geest van onzen godsdienst, en, hoe die 
oude, heilige poëzij en muzijk op de onze kan 
toegepast worden, hoe die haar waarlijk verheven 
maakt, en onze harten er door voor de verhevenste 
gevoelens stemt, heeft dat niet, behalve Racine in 
die koren, onze Van Alphen in zijne kantaten en 
vooral Haydn in zijne schepping ons doen zien en 
beseffen? Zonder toonkunst, ik beken het, geene 
mutijk, en, door die teeveel te verwaarlozen , 
zijn onze tempelgezangen zoo hoogst onwelluidend 
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geworden ; maar zonder muzijk, zonder die taal, 
die tot het hart spreekt en dien hoogeren zin in 
ons, dien godsdienstzin, verlevendigt, heeft toon 
kunst op onze zedelijke vorming geen vermoger. 
Feesten hebben de goden, zei die oude daar op 
Creta, den menschen geschonken, opdat zij door 
muzijk en poëzij dat mogten herstellen, wat aan 
kunne opvoeding ontbrak: ziedaar in weinige woor- 
den de ware, de hoogste, de voor het menschdom 
gewigtigste bestemming der verhevenste aller kunsten. 


Het doel 


der schoone kunsten. 


Plato, vrienden, was te zijnen tijde in Grie- . 
kenland de hersteller of hernieuwer der schoone 
kunsten: en dat wel daardoor voornamelijk, dat 
hij zijnen tijdgenooten niet alleen de ware bestem 
ming van dezelve in de maatschappij, maar ook 
het hooge, standvastige doel, dat hare beoefenaars 
te beöogen hebben, aanwees. Zoo doende, deed 
hij hen van eene hoogere Muze, dan de gewone 
is, van de Uranische , begrip krijgen: en wij, zoo 
wij eenmaal het verband en de overeenstemming 
aller kunsten zullen leeren beseffen, dan mogen 
wij op dat hooge, “gemeenschappelijke doel van 
dezelve wel inzonderheid achtgeven. 
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Wat wij er voor te houden hebben, kan ons, 
na ons voorgaand onderzoek naar het beginsel der 
kunsten , niet twijfelachtig zijn. Wij vonden , dat 
haar beginsel niets anders in den mensch, dan 
diefde voor het schoone is: spreekt het dus niet 
van zelfs, dat het doel der schoone kunsten ook 
niets anders, dan hel schoone zijn kan? het doel 
toch van alles, wat het ook zij, moet aan het be- 
ginsel er van beantwoorden. Doch zóó blijkbaar 
waar is dit, zóó zonneklaar en zóó eenvoudig te- 
vens, dat men al ligt bij zich zelven zou denken: 
tk had dat ook wel kunnen vinden. Ik intus- 
schen, vrienden, wat mij betreft, ik moet beken 
nen , dat ik er niet uit mij zelven op gekomen ben. 
Het gaat ons zonderling doorgaans met het op- 
sporen der waarheid. Het is, als of wij eerst 
alle bijwegen inslaan en zonder ophouden om- 
dolen moeten, voordat wij op het regte spoor 
komen. Het eenvoudigste, het natuurlijkste vindt 
men doorgaans het laatst. En als men dat ge- 
vonden heeft, in plaats van zich zelven dan met 
de ontdekking geluk te wenschen, dan zegt men: 
dat had een veder wel kunnen vinden. Wat 
ik al in vroegere dagen voor het doel der kun- 
sten en wetenschappen gehouden heb, dat alles 
kan ik mij mu niet meer te binnen brengen: 
maar dit weet ik nog wel, dat ik veelal, volgens 
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Lessing (t) en anderen, van menschengeluk, van 
veraangenaming des merschelijken levens door 
middel der kunsten, ook van beschaving en van 
menschenveredeling sprak. Doch dit waren bij- 
wegen, vrienden, die rij deden omdolen. Want 
bij het voortpraten daarover met mijne. vrienden , 
kwamen ons die denkbeelden van menschengeluk 
en alle diergelijke zóó onbestemd voor, dat. er 
aan ons redetwisten geen einde was, en wij het 
eindelijk of moesten opgeven of naar een’ an- 
deren uitweg omzien. Zoo gaat het ons, zoo 
lang wij nog niet op de hoogte van ons onder- 
werp gekomen zijn. Het was mij nog niet klaar 
voor den geest, wat het beginsel, wat de aard en 
natuur, en wat dienvolgens de bestemming der 
kunsten voor de maatschappij was, veel minder , 
wat dat was, hetwelk als doeleinde aan haar begin- 
sel moest beantwoorden: en menig een blijft zoo, 
zijn geheele leven door, op de gewigtigste zaken 
nadenken, nu dit, dan weder een ander gevoelen 
omhelzende, en altijd meenende den regten weg 
ingeslagen te hebben, zonder dien ooit te hebben 
gevonden. En zoo zou het ook mij gegaan zijn, 
had ik Soerates en Plato niet tot gidsen gekregen. 


(1) Der Endzweck der Künste ist Vergnügen. Lese 
sings Laöc, HI. p. 12. : 
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Deze, zag ik, en bijzonder Plato, leidden alles uit 


’s menschen. natuurlijken aanleg, uit zijne zucht , 
zijne liefde voor het schoone en goede af, en, bij 
het behandelen der belangrijkste onderwerpen , 
spraken zij altijd van dat schoone en goede, van 
het regte, het heilige, vooral van het ware en 
wezenlijke. Dit dan in Plato's schriften zoe gedu- 
rig, zoo.op iedere bladzijde bijna vindende, wel 
nu, dacht ik bij mij zelven, indien de mensch 
naar die ideën in denken en handelen zoo stand 
wastig moet streven, dan heb ik het doel zoo wel 
van kunsten en wetenschappen, als van het geheele 
menschelijke leven gevonden. Het is niet levens- 
genot, niet menschengeluk , niet bevordering onzer 
beschaving, of wat men meestal het belang der 
maatschappij pleegt te noemen. Dat alles is zoo 
onzeker en onbestemd: de een houdt er dit, de 
ander geheel iets anders voor: het moet dus iets 
hoogers zijn, waaraan dat alles onderworpen is: 
het moet tevens iets standvastigs, onveranderlijks , 
het moet zoodanig iets zijn, waarheen allen bij het 
beoefenen der kunsten, en zoo ook bij het beoe- 
fenen der wetenschappen, van zelfs streven, en 
zeggen, altijd zeggen, dat zij er heen streven: wel 
nu dan, voor de kunsten zal het dan wel hef schoo- 
ne, voor de wetenschappen het ware zijn. Dat toch 
is bestendig, onveranderlijk , eeuwig hetzelfde. 
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Zoo kwam ik dan, door al die zijpaden en om- 
wegen, eindelijk op het ware doel, zoo als het 
mij toescheen, der schoone kunsten: en sedert 
daarover nadenkende, zag ik, dat, had ik maar 
wel onderscheiden, en niet, zoo als ik met zoo 
vele anderen gedaan had, de bestemming der 
kunsten met het doel der kunstenaars verward, 
ik van zelfs wel dat doel bemerkt zou hebben, 
Doorgaans heeft men, het is maar zoo, vrienden , 
wat men wenschte te ontdekken, te laag gezocht. 
Hetgeen de kunstenaar als doel zich moet voorstel- 
len, is boven, ver boven het zoogenaamd belang 
der maatschappij verheven : het is datgene , waaraan 
het belang der maatschappij, zoo het zulks inder- 
daad zal zijn, beantwoorden moet: en naar mate 
men dat, bij ‘het beoefenen der kunsten, of in het 
oog gehouden, of verzuimd heeft, naar die mate zijn 
de kunsten of heilzaam, of onnut, en ook wel na- 
deelig voor de menschen geweest. Van zoo groot be- 
lang is het, dat doel , dat hooge , eeuwig onverander- 
lijke doel der schoone kunsten wel te leeren kennen. 


Het verband 


der schoone kunsten. 


Wij zijn eindelijk op het hoofdonderwerp on- 
zer onderzoekingen, het onderlinge verband der 
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schoone kunsten gekomen: en wie ziet hier niet 
van zelfs in, dat zij door die eenheid van beginsel 
en doel naauw met elkander verwant en vereenigd 
zijn? Maar, om zulks des te beter te doorzien , 
moeten wij hier nog nader zoo wel dat gemeen- 
schappelijk beginsel der schoone kunsten, als der- 
zelver gemeenschappelijk doeleinde in aanmerking 
nemen. Ik wil u daartoe, en te gelijker tijd om 
Rousseau’s uitspraken over de kunsten en weten- 
schappen eenmaal juist te beoordeelen, op een 
hooger standpunt van beschouwing brengen, dan 
wij tot nog toe bereikt hebben, en wel op dat 
standpunt , waarop Plato's gastmaal, naar het mij 
voorkomt, alleen ons plaatsen kan. Gij zult u nog 
wel herinneren, dat het dit geschrift des wijsgeers 
is, dat ons van den beginne af aan op de liefde 
voor het schoone, als het beginsel der schoone 
kunsten, heeft doen komen: het zal ons hier 
verder tot Aet schoone zelf voortleiden: het 
zal ons — ik heb er reeds van gewaagd — 
eene hoogere Muze, dan die doorgaans de dich- 
ters en kunstenaars bezield heeft, de Uranische, 
leeren kennen en van die gewone doen onder- 
scheiden: het zal ons zoo doende dat schoone, 
wat alleen door de dichters en kunstenaars beöogd 
moet worden, en Aoedanig dat zij, doen beseffen. 
Welaan, jongelingen, vrienden der Muzen en 
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der Gratiën „slaan wij dan op nieuw Plato's gast- 
saal op. | 

De liefde maakt van dien dialoog het hoofdon- 
derwerp uit, en wij hebben gezien, hoe Soerates 
haar daar, volgens zijn gesprek met Diotime, uit 
‘smenschen natuurlijke behoefte afleidt. » Naar 
hetgene men heeft, zegt hij, streeft men niet; 
maar hetgene men mist, waaraan men behoefte 
gevoelt, hetgene men wil deelachtig worden, daar- 
naar streeft men. Van daar onze begeerten, onze 
verlangens, maar van daar ook in ons tevens, 
wat wij in hoogeren zin liefde noemen. Uit onze 
zedelijke behoefte komt zij voort, en is hiets an- 
ders, dan streven, onophoudelijk streven naar het 
schoone, het goede. het regte, maar deugd en 
volmaaktheid.” Zoo hoorden wij reeds daar Dio- 
time over de liefde spreken ; maar, voor dat So 
crates van dat zoo hoogstbelangrijk gesprek ge- 
waagt, hebben daar reeds anderen zich over de 
liefde doen hooren, eerst Phaedrus, toen Pausa- 
nias, naderhand Eryximachus, inzonderheid Pau- 
sanias, en wat deze omtrent de tweederlei liefde , 
die onder het menschdom heerscht, vooral van de 
Uranische gezegd heeft, verdient hier, om op de 
Uranische Muze te komen, al onze opmerkzaam- 
heid. » De stof onzer rede, zegt hij, schijnt 
door Phaedras niet wel ontworpen te ziju, dat wij 
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zco zonder onderscheid, in het algemeen, den Eros 


zouden loven. Want, zoo er slechts één Eros 
was, dan ging het aan; maar nu is er niet slechts 
één: en, dit zoo zijnde, ware het beter geweest 
vooraf te zeggen, welken wij loven en prijzen 
moesten. Ik dus wil trachten zulks te verhelpen : 
en wel in de eerste plaats zal ik zeggen, welken 
men moet prijzen, en vervolgens denzelven op 
eene wijze dier godheid waardig trachten te prij- 
zen. Wij allen toch weten, dat er zonder Eros 
geene Aphrodite is: ware deze nu ééne, zoo zou 
er ook maar één Eros zijn: maar, daar er twee 
zijn, zoo geldt dit ook voor den Eros. En zijn 
er niet inderdaad twee zulke godinnen? de eene, 
de oudere, zonder moeder geboren, de dochter 
van Uranus, welke wij ook de Uranische noemen : 
de andere daarentegen, de jongere, de dochter van 
Jupiter en Dione, welke wij de volksaphrodite, de 
gemeene noemen? Gelijkelijk dan moeten wij den 
Eros, die aan deze te hulp komt, den gemeenen, 
en genen daarentegen den Uranischen noemen.” — 
Maar dit is nog slechts op de mythologie en de 
oude godsdiensten betrekkelijk: Pausanias gaat die- 
per en leidt dat onderscheid uit ’s menschen han- 
delingen en bedoelingen af. » Zoo toch, meende 
ik, zegt hij, is het met alle handelingen gele- 
gen: op zichzelve zijn zij noch schoon noch 
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schandelijk, bij voorbeeld, hetgene wij nu doen, 
het drinken, het zingen, het zamenspreken : niets 
van dat alles is op zichzelf schoon, maar bij 
het handelen, volgens de wijze, waarop het ge- 
schiedt, wordt het zoodanig: schoon en wel ver- 
rigt, wordt het schoon, niet wel verrigt, wordt 
het schandelijk: zoo heg beminnen, niet ieder 
Eros is schoon en waardig geprezen te worden , 
maar alleen, die ons tot wel te beminnen aandrijft; 
die volgeling nu der gemeene Aphrodite is in 
waarheid gemeen en handelt zoo als het valt: en 
deze is het, welken de slechte der menschen be- 
minnen, (2) — Slecht toch en laag is die gemeene 
minnaar , die het ligechaam meer, dan de ziel be- 
mint: want standvastig is hij niet, als dat bemin- 
nende, wat niet duurzaam of standvastig is: zoodra 
toch de schoonheid des ligchaams, welke hij be- 
mint, verwelkt, vliegt hij weg, als een vlinder, 
al die schoone redenen en beloften te schande 
makende; maar die eene schoone ziel bemint, 
blijft er minnaar van, zijn geheele leven door, als 
op iets duurzaamst verliefd, (2) — Om der deugd 
wille en om gestadig beter en deugdzamer te wor- 
den, bemint deze en heeft alles voor het voor- 
werp zijner liefde over: en zulks is het schoonste 





(1) Symp. 181. C. (2) Symp. 185. D. 
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van alles. Dit dan is de liefde der Uranische 
godin: zij is zelve de Uranische, de hemelsche 
liefde, en voor den staat en voor iederen mensch 
veel waard; daar zij een’ ieder op de deugd zich 
doet toeleggen. (1) 

Dit is wel gewis, vrienden, een schoon heb 
voor ons leven en handelgn; maar het is tevens, 
volgens Plato, wat ons hier vooral opmerkelijk is , 
het grondbeginsel voor het beoefenen der kunsten 
en wetenschappen: het maakt het doel der schoone 
kunsten uit en brengt dezelve, zoo als wij zien 
zullen, in het schoonste verband. Op de rede 
van Pausanias doet hij, in denzelfden dialoog , die 
van Eryximachus , den arts, volgen, en deze neemt | 
eene nog hoogere vlugt. Op de geheele natuur, op 
alle goddelijke en menschelijke zaken, maar ook 
inzonderheid op de kunsten en wetenschappen past 
hij al, wat Pausanias van beiderlei liefde gezegd 
heeft, toe, en zoo brengt hij ons van zelfs op de 
Uranische Muze en het hoogste doel der schoone 
kunsten. » Het komt mij voor, zegt hij, daar 
Pausanias zijne rede schoon en voortreffelijk begon 
nen , maar niet volledig ten einde gebragt heeft, 
dat ik op nrijne beurt moet pogen, om dezelve wel 
te vervolgen en ten einde te brengen.” En hierop 


(1) Symp. 184. CG. 
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doet hij ons diezelfde tweederlei liefde zoo in de 
natuur en ’s menschen ligchaam, als in ’s menschen 
ziel gadeslaan. » Ik zal met de geneeskunde be- 
ginnen, dus gaat hij voort, opdat wij ook onze 
kunst vereeren. De natuur der ligchamen behelst 
die tweederlei liefde. Hetgeen men in dezelve het 
gezonde en het zieke noemt, is beide buiten tegen- 
spraak iets bijzonders en ongelijks: maar het onge- 
lijke heeft trek , heeft neiging tot het ongelijke en 
bemint dat: zoodat het gezonde daar eene andere 
trek, eene andere liefde heeft, dan het zieke. 
Volgens Pausanias, zoo als hij daar zoo even gè- 
zegd heeft, is het schoon, goede menschen toete- 
geven en in te willigen, maar schandelijk, zulks aan 
slechte te doen. Zoo ook in de ligchamen zelve: 
aan hetgeen er goed en gezond in is, daaraan is 
het schoon, toetegeven , en dat past zoo en dat is 
eigenlijk gezegd geneeskundig; maar het kwade en 
zieke, dat er in is, in te willigen en te voeden, 
dat is schandelijk: integendeel, men moet het 
weêrstaan , zoo men geneeskundige wil heeten. 
De geneeskunde toch is, om het hoofdzakelijk te 
zeggen, de kennis van den trek, de neiging, de 
liefde in de ligchamen tot vervalling en ontlediging , 
en die daarin de schoone en schandelijke liefde wel 
onderscheidt, deze is de allergeneeskundigste ; 
maar die nog daarenboven verandering daarin bren- 
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gen kan, zoodat men voor de eene liefde de andere 
bekomt, en die in zulke ligchamen , als waarin geene 
_ liefde is, maar zijn moet, liefde brengen kan, en 
zoo zij er in is, en er niet in behoort te zijn , 
kan wegnemen , ziedaar den meester in de kunst,” (1) 
Zoo dan laat zich Eryximachus over zijne kunst „ 
de geneeskunst, hooren, en daarop tot de muzijk. 
en schoone kunsten overgaande, doet hij ons in de. 
harmonie , in de overeenstemming der toonen, even 
eens liefde opmerken. Maar dit niet alleen: hij 
wijst ons ook in die zelfde leer der liefde het mid 
del aan, om muzijk en poëzij zoo wel, als de ge- 
neeskunde, tot heil der menschen te beoefenen. 
» Wanneer wij, zegt hij, even zoo de muzijk op 
’s menschen ziel, als de geneeskunde op zijn lig- 
chaam zullen aanwenden, dan moet men die twee- 
derlei liefde wel in acht nemen. In onze kunst is 
het eene zaak van belang, om van hetgene tot het 
smakelijk bereiden der spijzen en dranken be- 
hoort, goed gebruik te maken, zoodat men aan 
die lusten toegeve, zonder nogtans ziekte te ver 
oorzaken. Zoo is het ook met de muzijk , met de. 
poëzij, met al de schoone kunsten gelegen. Op- 
voeding noemt men het wel aanwenden van dat 
alles op ’s menschen ziel, en zoo. moet men zich 





(1) Sympos. 186. A. 
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wachten , dat men er niet verkeerde begeerten, niet 
de gemeene liefde door inwilligt, waardoor ’s men- 
schen ziel zou verdorven worden. Hetzelfde, dat 
reeds van de Uranische liefde gezegd is, komt hier 
weder te pas. Edele menschen moet men bemin 
nen en hun toegeven, hun inwilligen, en dat ook 
anderen, die het nog niet zijn, opdat zij steeds 
beter en edeler worden. Dit is, in de beoefening 
der kunsten , de schoone, de hemelsche liefde, de 
liefde der Uranische Muze: de andere daarentegen, 
die van Polymnia , de gemeene.” (1) 

Ziedaar volgens Plato het beginsel en tevens het 
hoogste doel der schoone kunsten: het is het ze- 
delijk schoone. Niet genoeg, dat hij, die muzijk 
of poëzij beoefent, onze ooren streelt of bekoort : 
hij moet in ons binnenste eene hoogere, hij moet 
er de Uranische liefde in opwekken, ten einde wij 
tot deugd en zedelijke volmaaktheid komen: zoo 
eerst kan hij gezegd worden de hoogere, de 
Uranische Muze te vereeren, en het zedelijke, dat 
is, het ware schoon zich tot doel voor te stellen. 
Wij merken hier van zelfs op, vrienden, dat wij 
nog des te „meer, des te juister de bestemming 
der schoone kunsten leeren doorzien , naar mate 
wij dit haar doel, hoedanig het is, beseffen ? Wat 


(2) Sympos, 137. C. 
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de geneeskunde voor het ligchaam is, zoo als die 
arts daar op dat gastmaal zeide, dat moeten de 
muzijk en de poëzij en met dezelve de overige 
kunsten voor de ziel zijn: zij moeten haar, om 
het, met één woord uit te drukken , zedelijk gezond 
doen worden: en dat zullen zij, zoo allen, die 
haar beoefenen en voor den mensch en de maat- 
schappij willen dienstbaar maken, niet dan het 
zedelijk schoone voor oogen hebben, Maar mer- 
ken wij ook niet tevens, jongelingen, dat wij, 
zoo voortgaande, meer en meer op het hoogste 
standpuut komen, om de schoone kunsten in haar 
onderling verband te beschouwen ? 

Plato was in zijnen tijd, ik heb het reeds ge- 
zegd „de Aersteller der schoone kunsten, en dat 
was hij, omdat hij aan dezelve de ware bestemming 
voorschreef ,‚ maar nog veel meer en in de eerste 
plaats daarom, dat hij aan derzelver beoefenaars 
het eenig ware doel heeft aangewezen. Waar het 
maar pas geeft in zijne schriften, pleegt hij van 
eene hoogere muzijk, van eene hoogere poëzij, 
dan de gewone is, te gewagen. Die gewone, zegt 
hij, vindt men in de zangen en gedichten van de 
meeste onzer dichters. Zij streelen de zinnen op 
de hefelijkste wijze, en zijn in zoo ver, zoo niet 
heilzaam, toch onschadelijk: schoon vele hunner 
en onder deze Homerus zelfs, hoezeer ook boven 
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alle uitmuntende, niet zelden ons van de natuur 
der goden en der deugden en pligten der menschen 
verkeerde denkbeelden zouden doen krijgen: om 
niet van zoo vele andere te gewagen, die met 
hunne tooverzangen al wat goed en edel en kracht 
vol ín ons is, als in slaap brengen. Maar buiten 
die gewone Muze, die Polymnia, is er nog volgens 
hem, gelijk wij nu gezien hebben, eene andere, 
eene hoogere, die doorgaans den dichteren onbe- 
kend geweest is: zij is de Uranische Muze, zoo 
ver boven die andere verheven, als de Uranische 
liefde boven de bloot zinnelijke verheven is. Deze 
is het, welke het eenig ware schoon, dat door 
geene uitwendige zintuigen bemerkt, maar alleen 
door het oog der ziel aanschouwd wordt, dat niet, 
zoo als al het zinnelijke, gedurig verandert, naaar 
eeuwig hetzelfde is, tot doel van hare zangen heeft, 
derwaarts ons opvoert, en hooger verlustigingen en 
wellusten te smaken geeft, dan de geheele zinnelijke 
wereld kan opleveren. Dat wilde Plato, toen hij 
als hersteller der schoone kunsten optrad, en dat 
schoone noemde hij , op Socratische wijze 1ò zaady 
re waì dyalòy, hetgene met het goede verwant is, 
en bij ons het zedelijk schoone heet. En nu cin- 
delijk, wat zullen wij nu van het nadeel der 
schoone kunsten, wat van Rousseau’s uitspraken 
over dezelve zeggen? Om dit wel te beoordeelen, 
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dient men op het hooge standpunt gekomen te 
zijn, jongelingen, waarop wij, door Plato's toedoen , 
hier staan. 

Het laat zich piet ontkennen, dat het beoefe- - 
nen der kunsten zoo wel tot zedebederf, als tot 
menschenveredeling gestrekt heeft. Veelal hebben 
schilders, beeldhouwers, dichters op ’s menschen 
kunstzin en: verbeelding gewerkt, zonder zich om 
het doel der kunsten, het ware schoon te bekreu- 
nen: en zoo doende hebben zij den kunstzin , ja, 
en de verbeelding in menschen en volken opge- 
wekt en verlevendigd, maar ten koste niet zelden 
van hunne deugd en zedelijke volmaking. Niet 
zonder reden dus, dat Roussean, die, bij het 
schrijven van dat beroemde stuk, alleen onze ze- 
delijkheid in het oog had, zoo hevig tegen de 
kunsten en derzelver beoefenaars uitvoer. En hij 
was de eenige niet, die dit deed : ook Plato, Plato 
zelf, aan wien wij dat alles, wat wij omtrent den 
aard en de hooge bestemming der kunsten bijge- 
bragt hebben, dank weten, die zelfde Plato weerde 
uit zijn” volmaakten staat en kunstenaars en dich- 
ters en allen, die op zoodanige wijze de kunsten 
beoefenden. Maar weet gij, vrienden, welk het 
onderscheid hierin van Plato en van Rousseau is ? 
Het is groot en komt hierop neder: vooreerst, dat 
Plato de kunsten zelve van hen, die ze beoefen 
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den , wel onderscheidde, daar Rousseau daarentegen 
beide met elkander verwarde en dus-tegen beide 
gelijkelijk ijverde: en dan ten andere, wat vooral 
hier moet opgemerkt worden, dat het de ware 
kunsten waren, die Plato aan het daglicht bragt , 
daar Rousseau op kunsten aanviel, die het niet 
waren. Wij zien nu dit alles, dunkt mij, uit dit 
ons standpunt , duidelijk door. 

Uit de natuur en de bestemming der kunsten is 
het nadeel, dat zij het menschdom hebben aan 
gebragt, niet te verklaren. Die is hoog en edel, 
gelijk ons gebleken is: op zichzelve en door zich- 
zelve hebben zij nooit den mensch benadeeld: dit 
kunnen zij niet; maar zoo vaak hebben zij, die 
haar beoefenden, zulks uit een verkeerd beginsel 
en met een verkeerd doel gedaan: van daar, dat 
de kunsten, in weerwil harer natuur en hooge be- 
stemming, aanleiding tot veel kwaads hebben gege- 
ven. Te regt dus heeft Rousseau, zoo wel als 
Plato, allen, die zoo verkeerdelijk de kunsten be- 
oefenden, vooral die pesten der maatschappij, die 
ons door de kunsten zelve, als zedelijke wezens 
zochten te bederven, uit de maatschappij verban- 
nen willen hebben. Maar hij had, even als Plato, 
de kunsten zelve moeten sparen, en dit had hij 
gedaan , zoo hij de natuur en de bestemming van 
dezelve wel bepaald, het doel, het hoogste doel 
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er van wel aangewezen, en de voortbrengselen der 
Uranische van die der gemeene Muze onderschei 
den had. Maar juist daarom, omdat hij dit niet 
gedsan had en hij zich dus van de kunsten geen 
juist, geen bestemd denkbeeld had kunnen vor- 
men , daarom waren het droombeelden , waartegen 
hij te yelde trok: de kunsten zelve bleven ver 
boven zijn bereik verheven. 

Jongelingen ! wat van nature schoon en goed is, 
dat blijft schoon en goed, hoe de menschen er 
ook over denken, hoe zij zelve ook handelen mo- 
gen. Dit is eene opmerking der Socratische school , 
en die komt ons dagelijks in onze letteroefeningen 
en niet minder in ons leven te pas. Maar zoo is 
het ook met de schoone kunsten gelegen. Hoe ook 
Rousseau er over geschreven mag hebben, en niet- 
tegenstaande zoo menig beoefenaar van dezelve er 
een blaam op geworpen heeft: vergeefs dat alles ! 
Van de hoogte, waarop ons Plato gebragt heeft, 
zien wij haar, die zelfde schoone kunsten, in spijt 
van al dien onzin en die verkeerdheid, rein en 
zuiver, als het schoone en goede zelf, dat haar 
doel ís, in onbevlekten luister daar voor ons staan. 
En zoo beschouwd , vrienden, kan het niet anders, 
dunkt mij, of zij ‘moeten ons in haar onderling, 
ja, in het schoonste verband voorkomen. 

- Van middelmatige beoefenaars der schoone kun- 
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sten, gelijk gij van zelfs begrijpt, spreken wij hier 
niet. De gewone beeldhouwer geeft om den dichter 
niet, even min als de gewone dichter zich aan den 
beeldhouwer of schilder laat gelegen “zijn. Die 
menschen denken ieder maar “om” hunne “eigen 
kunst en beroep. Maar zoo komen ook -dezulken 
hier niet in aanmerking, die, ofschoon met kuúnst= 
zin begaafd, ja, er door uitmuntende, toch niet veel 
meer dan kunstig weten tate bootsen, zonder 
immer iets oorspronkelijks voor den dag te- brengen 
of zich tot eenig verheven ideaal te kunnen ver= 
heffen : ook deze bepalen zich bij de enge grenzen 
hunner eigene kunst, en hebben ever min opde 
overige kunsten invloed, als zij ervoor “de hunne 
nut van trekken. Zoo miet Homerus, zoo miet 
Phidias bij de Grieken, zoo niet de eerste dichters 
en beeldhouwers ten allen tijde, bij alle wolken. 
Homerus schiep door zijn dichtvermogen beelden, 
die de kunstenaars sedert hem als om strijd in hunnie 
kunstgewrochten hebben zoeken aanschöuwelijk “te 
maken: en Phidias ín der daad ,-bij het beitelen 
van zijnen Jupiter Olympius, had altijd; gelijk wij 
zagen, het Homerische uéyav B'ênéathen “Ohvumen 
voor den geest. Dat waren meesters in de kunst , 
die eene hoogere kunst, dan de gewone is, voor 
bogen hadden, door eene hoogere Muze, dan de 
bloot zinnelijke is, ‘bezield en gedreven werden. 
Q * 
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Liefde voor het schoone, die bij hen met den fijn- 
sten kunstzin en de sterkste verbeeldingskracht 
gepaard was, deed hen het schoone overal en in 
alle kunsten en kunstgewrochten , waar het maar 
te ontdekken mogt zijn, opsporen, en daaruit idea- 
len”scheppen en-idealen afbeelden. Dit is kunste- 
varen alleen van’ den eersten rang, van welke wij 
hier ook alleen te.-gewagen hebben, eigen: en zie- 
dáar al terstond”, vrienden, in het hoofd en in het 
gevoel der eerste meesters het verband der schoone 
kansten, Doch letten wij ook hier, en hier wel 
voornamelijk op. het hooge doel der kunsten, waar- 
op-Platovons gewezen. heeft, Het schoone ís iu 
allesidealen aanwezig, en dat is het, wat ons in 
álle meesterstukken van kunst het meest be- 
koott ; maar in alle idealen is daarom nog niet het 
hoogste schoon, het zanordyalòy of het zedelijke 
schoon. heerschende: dit intusschen is het, waarop 
ieder dichter, ieder kunstenaar, volgens Plato, bij 
het vormen zijner idealen en het afbeelden van 
dezelve, -het “oog moet gevestigd houden. In hoe 
ver men van de eerste meesters in de kunsten, in 
hoe ver men inzonderheid van Homerus en de 
tragische dichters zeggen kan, dat zij dit beoogd, 
dit in hunne meesterstukken uitgedrukt hebben, 
heeft Plato onderzocht: en, wij weten het, zijn 
oordeel hierover, hetzij dan te regt of te onregt, 
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is voor hen allen, ook voor Homerus zelfs, niet 
gunstig uijgevallen. Doch dit geldt voor de beoe- 
fenaars der kunsten en hunne kunstgewrochten, die, 
hoe voortreffelijk , nooit toch de volmaaktheid der 
kunsten zelve bereiken kuunen. De-kunsten zelve, 
zoo als zij ons daar uit Plato's standpunt voorgekomen 
zijn , hebben dat eenige, dat hoogste en ware schoon 
ten doel, anders behooren zij tot dat goddelijke koor 
niet, en zijn slechts droombeeldeu, ijdele schimmen, 
begoochelende kunstenarijen. Dit dan vooral op te 


merken! En nemen wij dit in acht, zoo valtons niet 


alleen van zelfs haar onderling verband. in het oog, 
maar zoo zien wij ook tevens, hoe schoon dat ver 
band is. Beeldhouwkunst en muzijk., poëzij en schil- 
derkunst zijn in aard en wezen, gelijk wij gezien 


hebben , hemelsbreed van elkander onderscheiden ; 


maar liefde is het voor dat eenige schoone, die haar 
bezielt en te zamen verbindt, en hare beoefenaars, 
hoe ook zelve van elkander onderscheiden, gelij- 
kelijk op één doel, dat zelfde schoone, doet staren 
en zoo idealen scheppen en afbeelden doet. Daar 
hebben wij dan nu eindelijk , mijne vrienden , den 
band , den schoonen hand aller kunsten, of, wilt 
gij het Platonisch uitgedrukt hebben ? ziedaar de 
hoogere, de Urauische Muze, door welker invloed 
al de kunsten eenparig, tot ’s menschen hoogste 
verlustiging en veredeling zamenstemmen. 


% 
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WAT IS AEKESTHETICA?2® 


8 za 

Een ruim veld hebben wij afgeloopen, vrien 
den. Kunst voor kunst hebben wij in oogenschouw 
genomen , ten einde van elke derzelver de natuur 
en het wezen te doorgronden, en tevens hebben 
wij van al de kunsten gezamenlijk het beginsel, 
de bestemming, het doel en onderling verband 
- nagevorscht. Maar welligt vraagt gij hier „of wij 
bij de behandeling van dat alles niet wat overge- 
slagen hebben, of wij niet dat juist hebben. over= 
geslagen ‚waarmede wij hadden- moeten beginnen 
eh waaruit wij alles hadden moeten halen, vals 
waartoe al ons onderzoek behoorde : ik bedoel de 
Aesthetica. Het kan zijn, dat ik mij bedrieg, 
maar acht gevende op- den «geheelen loop onzer 
návorschingen , kom ik-meer en meer op het ver- 
moeden , of wij niet, zonder den naam vanaesthe- 
tica te noemen , inderdaad reeds dezelve behandeld 
hebben. Het is daarom, dat ik u hier ten slotte 
de vraag voorstel: wat is Aesthetica ? 
“Dat ik daarvan niet reeds vroeger , en, zoo als 
men het welligt verwacht zou hebben, van den 
‚ beginne af aan, gewaagd heb, is hieraan eenvoudig 
toe te schrijven’, dat, hoe veel ik er ook sedert 
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mijne jeugd over nagedacht had, ik nog niet te 
weten was gekomen , wat ik voor aesthetica te hou- 
den had Ziet hier, zoo veel ikver mij nog. van 
herinneren kan, hoe het mij met het nadenken en 
opsporen er van, tot nu twe „was. Het 
boek, dat ik het eerst over dat onderwerp „ nog 
zeer jong zijnde, gelezen heb, was dat van Bat- 
teux : Zes beaux arts réduits & un. même prin- 
cipe 1): een bruikbaar werk , en dat in het mid- 
den der voorgaande eeuw veel toegebragt heeft om 
de kunsten van dat stijve, gewrongene ‚ onnatuur- 
lijke, dat er in heerschte, tot-de natuur. terug te 
brengen. Dat oogmerk des schrijvers beviel mij 
ook bij „uitstek „ schoon ik toek voor de kansten 
een hooger. doel, dan mavolging der natuur ver- 
langde, “Naderhand las ik Lessings Lavcoön, de 
werken van Baumgarten, Sulzer, Riedel , Herder , 
Garve, de lessen van Blair, maar inzonderheid en 
met de meeste belangstelling den brief van onzen 
Hemsterhuis aan de Smeth: sur la sculpture. 
Door al die schriften voelde ik mij, zoo langzamer- 
op zekere hoogte om de kunsten te beschou- 
gebragt, en die poging van Hemsterhuis om 

te bepalen, waarin het schoone miogt bestaan, 
trok al mijne aandacht tot zich. Dat is niet 





(1) Paris 1746. 
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tegen te spreken, zeide ik: eenheid in verschei- 
denheid behoort zeker tot het schoone en tot alle 
gewrochten der kunst: niets toch, waarin een van 
beide, hetzij eenheid, hetzij verscheidenheid ge- 
mist wordt, kan sehoon heeten. Evenwel, dacht 
ik er bij, al behoort dat tot het schoone, is het 
daarom nog wel het schoone zelf niet. Zoo ge- 
raakte ik op den gang om hef schoone, wat dat 
toch wel zijn mogt, na te vorschen: en veel had 
ik hiertoe aan Garve en anderen te danken, die 
het mij van het behagelijke, van het bevallige, van 
het aangename en van al wat er toe behoort, maar 
het daarom nog niet is, deden afscheiden. Maar 
zoo kwam ik ook op de gedachte, of Hemsterhuis 
mij welligt niet wat te hoog had willen doen vlie- 
gen, met het schoone zelf te bepalen: dat is wel- 
ligt boven ons vermogen, dacht ik; maar er aan 
toe te schrijven, wat er noodzakelijk toe behoort, 
gelijk hij zelf begonnen is, en er van af te schei- 
den, wat het nog eigenlijk niet is, gelijk anderen 
daarmede zijn voortgegaan , dat is de weg om meer 
en meer tot kennis en wetenschap van het schoone 
te geraken. Zoo dacht ik, en door het lezen van 
Plato werd ik daarin meer en meer bevestigd. Het 
schoone, vond ik daar, behoort tot de idëen, met 
andere woorden, tot hetgeen volmaakt, tot hetgeen 
wezenlijk , onveranderlijk , eeuwig is: en daarheen 
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moeten ‘wij streven, al bereiken wij het nimmer. 
Maar hoe meer ik mij door diergelijke uitdrukkin— 
gen liet innemen en mij zoo doende geheel en al 
aan de leiding van Plato overgaf, des te minder 
kon ik het met mij zelven eens worden, wat aes- 
thetica mogt zijn. Dit alleen meende ik te door- 
zien, dat zij geenszins voor wetenschap van het 
schoone, zoo als ik haar steeds hoorde noemen , 
kon gehouden worden. 

In plaats dus van met aesthetica te beginnen 
en ‘uit die onzekere wetenschap, die ik niet eens 
voor wetenschap hield, al mijn onderzoek of liever 
betoog te halen, kwam ik op de gedachte, of het 
niet beter ware, met de aesthetica te eindigen, en 
aan te vangen met naar dezelve.te zoeken. Het is 
een nieuw woord, dit wist ik: sedert Baumgarten 
is het eerst in de taal der kunsten en wetenschap 
pen in gebruik gebragt: te voren noemde men het 
doorgaans beschouwing of theorie der schoone kun- 
sten. Ik vroeg dus bij mij zelven: maar is de 
zaak ook zelve, even als het woord, nieuw? of 
zijn er in de oudheid reeds sporen te ontdekken , 
waaruit men zou kunnen opmaken, dat ook de 
Grieksche wijsgeeren naar zoo dets gezocht en zoo 
iets welligt inderdaad gevonden hebben? Dit bragt 
mij terstond op het zeggen van den Athener daar 
bij Plato, dat wij aan ons gevoel (aisbysij noemt 
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hij het) voor harmonie en maat de kunsten te 
danken hebben. Zie, zeide ik, daar zoude men 
waarlijk al eene aiobyrix#, eene aesthetica, uit 
kunnen opmaken, en die niet geheel ongepast ge 
voelkunde noemen. Met die’ plaats van Plato dus 
begon ik met u mijn onderzoek der kunsten , en „ 
gij hebt het gezien, zoo geheel maakte zich dat 
gezegde diens Atheners van mijnen geest meester , 
dat ik het vervolgens op al wat ons ter beschou- 
wing voorkwam, toepaste. Maar geen wonder, 
vrienden: want ik was door hem op ’smenschen 
gevoelvermogen gewezen, en dat kwam mij voor , 
zoo als ik zeide, de Aiem te zijn, waaruit alle 
kunsten ontsproten zijn. Zoo ging ik dan met u, 
volgens Plato's leidraad, voort, in de hoop en ver- 
wachting , dat wij aldus te zamen eenmaal , zoo wel 
wat aesthetica, als wat de aard van ons gevoelver- 
mogen zijn mogt, te weten zouden komen. Maar 
wat nu, zult gij wel vragen , wat hebben wij hier 
nu, ten aanzien der aesthetica, voor de slotsom 
van al onze onderzoekingen te houden ? 

Gij merkt wel, dat ik niets tegen den naam van 
dat vak heb: bij Plato vindt men reeds eene strek- 
king der wijsgeerte om tot aisbyrimx te komen. 
Gij ziet dus ook, dat ik het in onze wijsgeeren 
volstrekt niet wraak, dat zij de aesthetica, als een 
vak op zich zelf, hebben gaan behandelen. On- 
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dankbaar zou ik schijnen, zoo ik niet erkende, 
hoeveel ik aan de wijsgeeren, die ik vermeld heb , 
en ook even eens aan Kant en zijne school te dan- 
ken heb. Maar daar heb ik tegen, dat velen, 
vooral uit de laatste tijden, datgene tot wetenschap 
hebben gemaakt, wat ons eigenlijk tot wetenschap 
dient te leiden. Want aesthetica in der daad, hoe 
meer ik er over nadenk, des te duidelijker wordt 
het mij, zij moet ons voortleiden om eenmaal tot 
het schoone, tot kennis en wetenschap van het 
schoone te komen, of liever, om daarbij zoo na 
mogelijk te naderen: en daartoe moet zij ons op 
ons gevoelvermogen in de eerste plaats, gelijk die 
Oude daar bij Plato deed, en vervolgens op onzen 
zin voor het schoone, op onzen kunstzin, gelijk 
Protagoras zegt, die door dat gevoel opgewekt 
wordt, doen letten. Dat moet zij doen, en , om- 
dat Plato dien natuurweg optrad , daarom ging het 
ons, volgens Plato’s leiding , zoo gemakkelijk van 
de hand om over het beginsel, over de natuur, 
over de bestemming en het doel en zelfs ook over 
het onderling verband der kunsten te: handelen. 
Maar, vrienden, ziet eens! ik zoek u te verklaren 
wat aesthetica is of zijn moet: ziet eens, is het 
niet waar, wat ik daar zoo even vermoedde? Be- 
helst niet in waarheid dat geheele onderzoek van 
ons omtrent de kunsten en het schoone, eene 
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soort van aesthetica? Heb ik u welligt niet, zon- 
der het te weten, zonder een oogenblik er aan 
gedacht te hebben, Plato's aesthetica voorgedra- 
gen? Ik weet het niet; maar, indien dat aesthe- 
tica is, dan, moet ik zeggen, komt zij mij al zeer 
aanvallig en des niet te min grondig voor: zoo 
geheel is zij uit ’s menschen ziel afgeleid en zoo. 
geleidelijk voert zij ons tot de wetenschap van het 
‚ schoone op. Maar nog iets. Nu begin ik eeni- 
germate te beseffen en te doorzien, hetgeen zoo 
vele andere schrijvers verzuimd hebben mi te lee- 
ren , wat aesthetica voor de schoone kunsten, en, 
door de schoone kunsten, voor het menschdom 
zijn moet. Want zij is het dan gewis, die door 
de natuur zoo wel van elke der kunsten uit te 
vorschen, als door aan alle haar gemeenschappe- 
lijk beginsel en doel aan te wijzen, de verwantschap 
en onderlinge zamenwerking van alle aan het licht 
moet brengen. Maar is zij het dan ook tevens niet, 
die door het aanwijzen dier verwantschap en on- 
derlinge, eenparige werking , het menschdom moet 
doen zien, wat het aan de kunsten verschuldigd is, 
en wat het van dezelve nog bij aanhoudendheid , 
ter eigene veredeling, te wachten heeft ? 

Loo zijn wij dan van zelfs op zekere aesthetica , 
en wel op de Platonische gekomen, die, hoedanig 
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sische onderscheiden , gewis wel in den rei der kun- 
sten en der wetenschappen mag opgenomen worden. 
Bestemd te zeggen, wat zij is en waar zij in dien 
rei hare plaats vindt, dat zal ons moeijelijk blijven , 
zoo lang wij nog niet bestemd weten, wat wijs- 
geerte is en waar deze te plaatsen zij: met wijs- 
geerte toch schijnt zij, zoo als al het Platonische 
onderzoek , al zeer naauw verwant te zijn. Maar 
vooreerst zou ik haar, dunkt mij, den naam van 
wetenschap van het schoone ontzeggen en 
dien daarentegen van opleiding tot kennis en 
wetenschap van het schoone geven: of, kortom, 
laat ons haar wijsgeerte van het schoone 
noemen. Genoeg, zoo wij maar te weten zijn ge- 
komen , waarvoor zij te houden is, en waartoe zij 
ons dienen moet. 

En wat zullen wij nu eindelijk van ’s menschen 
gevoelvermogen zeggen ? Ons onderzoek is daarop 
geheel ingerigt geweest, en, gelijk wij er, volgens 
Plato, al de kunsten uit afgeleid hebben, zoo zal 
ons nu, meen ik, onze beschouwing der kunsten 
wel aanleiding gegeven hebben, om , wat daarvoor 
te houden zij, op te merken. Ik zou daaruit op- 
maken , dat dit zielsvermogen , men moge het dan 
inwendigen zin of kunstzin of in ’t algemeen ons 
gevoelvermogen noemen, niets anders, dan een 
zin voor harmonie, een zin voor eenheid en ver- 


142 


scheidenheid, en, als zoodanig, een zin voor het 
schoone is. Maar wij gaan tot de wetenschappen 
en tot het onderzoek van ’s menschen kenvermogen 
over: daaruit zal ons dit alles, hoop ik, nog wel 
duidelijker blijken. 
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Al wat ik tot hiertoe ten uwen behoeve ge- 
schreven heb, mijne vrienden, het moge dan reeds 
een goed deel der encyclopedie uitmaken, het 
moge u ook voor uwe letteroefeningen en welligt 
ook voor uw leven niet onbelangrijk zijn, wel he- 
schouwd, is het nog niet veel meer, dan voorbe- 
reiding en inleiding tot datgene, waarover ik mij 
inzonderheid met u wenschte te onderhouden. Het 
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is ons toch zoo wel in ons geheele leven , als ìn 
onze letteroefeningen voornamelijk om waarheid te 
doen, en daartoe kunnen ons, ja, de kunsten 
voorbereiden , maar, om er ons op te brengen, 
om er ons standvastig bij te doen blijven, dit is 
de taak, de gewigtige taak der wetenschappen. 
Maar daarenboven, wat het hoofdonderwerp van 
mijn schrijven, «de ware encyclopedie en hoe alles 
daarin wel te ordenen en te rangschikken zij, be- 
treft, nu eerst, meen ik, komen wij daarop. Het 
is toch in het gebied der wetenschappen vooral, 
en niet zoo zeer in dat der kunsten, dat gij orde 
en zamenhang verlangt. Zoo ging het mij ten 
minste in vroegere dagen. Om de kunsten en der- 
zelver zamenhang, weet ik nog wel, dacht ik toen 
minder: het was mij bijna onverschillig, hoe zij 
verwant mogten zijn: genoeg, dat ik er mij mede 
verlustigen mogt; maar de wetenschappen — hoe 
die zamenhingen , hoe wiskunde, b.v. met letter= 
kunde, hoe deze met geneeskunde, hoe deze wêer 
met regtsgeleerdheid of godgeleerdheid, en hoe die 
alle met de schoone kunsten, met zang en dans 
zamenhingen en overeen te brengen waren, dat 
wilde ik weten, maar kon het maar niet doorzien. 
Ik onderscheidde wel, zoo als ik reeds gezegd heb, 
de eigenlijk gezegde akademische vakken, waarin 
graden gegeven werden, van al de overige, en 
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noemde dezelve wetenschappen; maar zoo kon ik 
voor die andere, als algebra, geometrie, logica, 
letteren geen’ naam vinden: en, wat geschiedenis, 
wat wijsgeerte mogt zijn, dat was en bleef mij nog 
altijd een onoplosselijk raadsel. Het was mij dus 
om de wetenschappen veel meer, dan om de kun- 
sten te doen, en, als ik van encyclopedie sprak, 
bedoelde ik hoofdzakelijk de regtsgeleerde, godge- 
leerde, geneeskundige wetenschappen en hoe die 
met elkander en met die namelooze vakken , alsmede 
met de kunsten in overeenstemming te brengen 
waren. | 

Jongelingen, die u voor de wetenschappen voor- 
bereidt , of er reeds eenigermate in gevorderd zijt, 
gij verlangt, zoo ik het wel heb, even als ik in die 
dagen, in dien chaos toch eindelijk eenige orde 
gebragt te zien. ik, hoe zoude ik mij niet 
verheugen, zoo®& u daarin kon behulpzaam zijn ! 
Ik heb dit eenmaal begonnen; maar gelooft mij, 
zoo ik hier op mij zelven stgnd, en op en door 
mij zelven u verder moest voortleiden , gelooft mij, 
ik zou er berouw van krijgen, zulk eene zaak, 
van dat gewigt, dien omvang, ondernomen te 
hebben. Want geen mensch heeft het welligt, * 
zijn geheel leven door, dieper dan ik, beseft, wat 
het zegge, den aard en het wezen der kunsten en 
der wetenschappen te doorgronden, aan beide haar 
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beginsel, hare. bestemming en doel aan te wijzen , 
en dat wel, om den natuurband, die alle ver- 
bindt, te ontdekken en aan het licht te brengen. 
Doch van den beginne af aan, dat ik dit onder 
zoek met u ondernomen heb, vrienden, stond ik 
niet op mij zelven, Ik had bij Socrates en Plato 
ter schole gegaan, en als leerling van deze mijne 
leermeesters, vond ik het niet ongepast en zelfs 
pligtmatig te zijn, u op de wenken, die zij mij 
gegeven hadden, opmerkzaam te maken. Te meer 
achtte ik dit heilzaam voor u, en heilzaam ook 
voor geleerden, eerste geleerden in alle vakken 
van kennis en wetenschap, daar het toch zeker 
is, schoon weinigen het opgemerkt hebben, dat 
Plato inderdaad, en nog veel meer dan Aristoteles 
of Baco, de hersteller of hernieuwer zoo wel der 
wetenschappen , als der schoone,kunsten geweest 
is. En zoo heb ik dan, op de perd mij 
ner zaak en het gepaste van mijn oogmerk ver 
touwende, de pen alweder opgenomen, om het- 
geen ik tot dus ver had voortgezet, en dat nog niet 
meer, gelijk ik zeg, dan begin en voorbereiding 
tot nog belangrijker onderzoekingen is, verder te 
vervolgen. Maar, jongelingen! dit alweder, ik bid 
u, van wederzijde te behartigen, dat wij niet her- 
en derwaarts heenzien , nu eens deze, dan weder 
eene andere stelling. of onderstelling zoeken en 
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daarop voortgaan ; maar standvastig „ volgens de les 
van Socrates, op den mensch en zijne zielsvermo- 
gens, en in de eerste plaats op de wijsgeerte, die 
in zijne ziel ligt, letten ! Zoo kunnen wij ons van 
onze pogingen, maar zoo. ook alleen, den ge- 
wenschten uitslag voorspellen. 


HET BEGINSEL 
DER WETENSCHAPPEN, 


Wij gaan dan nu tot de beschouwing der we- 
tenschappen over, en onze eerste vraag zal dus 
weder zijn, welk derzelver beginsel moge wezen. 
Maar deze vraag hebben wij reeds beantwoord , 
meen ik: en met dezelve nog die andere, die bij 
uitstek gewigtige, welk het doel der wetenschap- 
pen zij. Wij hebben immers gevonden, dat, ge- 
lijk de kunsten liefde voor het schoone, zoo de 
wetenschappen &iefde voor het ware, of, in één 
woord , waarheidstiefde tot beginsel hebben, en, 
dit zoo zijnde, zal derzelver doel wel waarheid of 
het ware zijn. Dit gaat ons dus al vrij gemak- 
kelijk van de hand. Mogten wij nu met even zoo 
veel gemak den aard van elke der wetenschappen 
kunnen navorsclien! Maar, gelijk ons zulks bij 
de kunsten niet ligt viel, zoo zal het ons ook 
hier, bij het beschouwen der wetenschappen , zoo 
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ik vrees, de meeste moeite kosten. Het betreft 
toch het bijzonder, het eigen karakter van elke 
der wetenschappen, niet hetgeen allen moet eigen 
zijn, en dat bijzondere ontdekt men bij naauw- 
keurige beschouwingen niet, dan door diepere 
kennis der zaken en veelvuldige vergelijking van 
het eene met het andere. Maár ik heb iets mee- 
nen op te merken, dat ons hier welligt, ter kennis 
en vergelijking der wetenschappen, gemakkelijk en 
van zelfs op den weg zal brengen. Gelijk wij 
slechts één woord voor de wetenschappen hebben, 
waardoor wij ze alle uitdrukken, dit zelfde na- 
melijk, wetenschappen , zoo hebben er de Grie- 
ken en ook de Latijnen twee voor. Zij onderschei- 
den, volgens den aard hunner taal, gabúgara van 
miorygaì en eveneens de Latijnen disciplinae van 
doctrinae of scientiae, Die opmerking is, dunkt 
mij, van belang. Zij doet ons al terstond voor 
die vakken, die wij niet wisten te noemen, voor 
arithmetica, algebra, wiskunde, redekunde, let- 
terkunde een’ naam vinden: zij zijn, als zabúuara, 
als disciplinae voor het leeren geschikt, daar de 
andere, als wetenschappen, meer tot het weten 
schijnen betrekking te hebben. En ziedaar dus 
dan de wetenschappen al terstond, volgeng de aan- 
wijzing der oude talen — en die aanwijzing is ge- 
wis niet te verwerpen — in twee soorten afge- 


Isl 


deeld: zij dienen eensdeels om te leeren, om zich 
‚ voor het weten, voor de eigenlijke wetenschappen 
voor te bereiden: anderdeels, om te weten: en 
ziedaar met één den aard, ten minste de hestem- 
ming van beide soorten te kennen gegeven. 

Maar, vrienden, gaan wij zoo voort, zoo voorzie 
ik, dat ons onderzoek op woorden en benamingen 
zal neêrkomen, en de zaken ons intusschen, zoo 
als het gaat, duister zullen blijven, om niet te 
zeggen , dat wij de zaken zelve nog wel verduiste- 
ren zullen. Want hierop zal nu, denk ik, eene 
poging moeten volgen om die Grieksche of Latijn- 
sche woorden in onze moedertaal te vertolken : zoo 
zullen wij op leermethoden, leerwijzen, leeroefe- 
ningen of letteroefeningen komen; maar detter- 
oefeningen past op de algebra en mathesis niet, 
en leeroefeningen is geen woord, Wel nu, zullen 
wij dan zeggen — ik zie dat alles vooruit — laat 
ons dan een ‚nieuw woord maken , of liever, nemen 
wij het Grieksche of Latijnsche woord over, en 
‘geven wij er,-zoo veel mogelijk, een’ Nederduit- 
schen klank of uitgang aan. Merkt gij niet, dat 
wij zoo op het punt staan te komen van meer over 
woorden , dan over zaken te spreken, en de zaken 
door vreemde woorden eer te verduisteren, dan op 
te helderen? Taaloefening is voor alle onderzoek 
van hoog gewigt; maar door zakenkennis moeten 
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wij op woorden opmerkzaam worden: niet omge- 
keerd, door woorden op kennis van zaken zoeken . 
te komen: dat loopt op woordenzifterij uit. Onze 
opmerking dus blijve: tot het leeren is rekenkun- 
de, wiskunde, redekunde, letterkunde bijzonder 
geschikt: dat zal ons, daar is geen twijfel aan, 
zeer wel in het vervolg te pas komen. Maar wij, 
jongelingen, daar wij hier het rijk der waarheid 
gaan intreden — waarheid is toch, gelijk wij za- 
gen, het doel der wetenschappen — wij moeten 
hier onzen tijd niet met nieuwe woorden te ma- 
ken, of, volgens zekere benamingen, de weten 
schappen van elkander te onderscheiden, verbeu- 
zelen : dat laten wij schoolgeleerden over. Laat ons 
wiskunde, redeneerkunde en alle diergelijke vakken , 
gelijk wij tot na toe gedaan hebben, en alle latere 
volken doen en blijven doen, vooreerst nog maar 
voor wetenschappen houden: zoo er iets is, dat 
ons tot wefen, zeker weten, ja, tot waarheid 
brengt, zal het wel de wiskunde zijn: en ten einde 
dan deze wetenschappen als zuiver, van de meer * 
praktische, de geneeskundige, regtsgeleerde „ god 
geleerde wetenschappen, waartoe zij ons voorbe 
reiden, te onderscheiden, laat ons deze laatstge- 
noemde de toegepaste of hoogere wetenschappen 
noemen. Maar, om van al deze vakken, hoe wij 
die dan ook noemen en van elkander onderschei 
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den mogen, den aard en het wezen wel en gron- 
dig na te vorschen, moet ik u, op het voetspoor 
der oudheid , terstond de vraag voorleggen: waf ds 
waarheid? 

Gij staat verwonderd, verbeeld ik mij, bij het 
hooren van die vraag. Maar, lieve vrienden , wat 
baat het ons, het beginsel en het doel der weten- 
schappen , waarheidsliefde en het ware gevonden 
te hebben, zoo wij niet weten , wat waarheid is? 
en even min zullen wij, zonder dat te weten, 
doorgronden kunnen, welke de natuur, wat het 
wezen der wetenschappen zij. Is het dus niet hier, 
daar wij tot dat onderzoek overgaan , regt van pas, 
ja, noodzakelijk, zulks te vragen ? 


DE NATUUR EN HET WEZEN 
DER WETENSCHAPPEN. 


Wel nu dan, om dat te vatten en te doorgron- 
den, wat is waarheid, vrienden? Ik weet daar 
wel een antwoord op,en dat, zoo ik mij niet be- 
drieg, het eenig ware is; maar het is zoo een- 
voudig, dat het u niet minder, dan de vraag zel- 
ve, verbazen zal: het luidt aldus: » waarheid of 
het ware is dat, wat niet schijnt te zijn, maar is.” 
Dat antwoord ben ik niet aan latere wijsgeeren — 
dan zou het anders klinken — maar alleen aan 
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Plato en mijne eigene opmerkingen verschuldigd, 
Die latere geven ons doorgaans meer, dan wij vra- 
gen, ja, meer, dan wij van een’ mensch zouden 
durven verwachten. Want zij antwoorden ons, 
als hadden wij naar de waarheid in concreto, ge- 
lijk men het noemt, dat is, naar het ware om- 
trent de gewigtigste zaken, b. v. omtrent de on- 
derwerpen der metaphysica, de godheid, de wereld 
en de ziel gevraagd. Kan men vaneen’ mensch 
verwachten , dat hij ons van dat alles het ware 
openbaren zal? Evenwel, zij hebben het gedaan , 
of, ten minste, gemeend het gedaan te- hebben; 
Zij bedachten vaste , zekere stelregels, om op de- 
zelve, als zoo vele grondslagen der waarheid een 
stelsel der waarheid op te bouwen, en, dit voltooid. 
hebbende, zeiden zij, ten minste hunne leerlingen 
en bewonderaars zeiden het: daar hebt gij nu de 
waarheid! Zoo hoog wilde ik niet met u gaan 
vliegen, vrienden, toen ik u die vraag voorlegde : 
ik dacht niet om wijsgeerte of metaphysica, veel 
minder om die hooge onderwerpen van dezelve: 
alleen vroeg ik „ wat wij door waarheid , of, zoo 
gij wilt, hef ware te verstaan hebben. Want het 
kwam mij voor, dat wij zoo min over den aard en 
de regte beoefening, als over het beginsel en doel 
der wetenschappen, geregeld zouden kunnen han- 
delen, zoo wij het daaromtrent niet met ons zelve 
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en met elkander eens waren. Ook meen ik, dat, 
zoo wij eenmaal welligt in onze onderzoekingen op 
de vraag, wat de waarheid in concreto, en wat zij 
omtrent die hooge onderwerpen van beschouwing 
wezen moge, komen zullen, wij vooraf ons wel van 
waarheid in het algemeen of van het ware juiste 
begrippen dienen gevormd te hebben. 

Het ware dus is, volgens Plato, datgene, wat ts 
en niet slechts schijnt te zijn. Maar zoo eenvou- 
dig, zoo hoogst eenvoudig deze bepaling is, zoo 
opent zij ons al terstond den toegang tot grondige 
navorsching van den aard der wetenschappen. Zij 
doen ons wezen van schijn afscheiden en brengen 
ons zoo tot het ware, tot het wezenlijke: ziedaar, 
wat hare natuur medebrengt. Met een beeld zou 
ik u kunnen ophelderen, wat ik daardoor versta. 
Bij Homerus drijft Minerva van voor de oogen van 
Diomedes den nevel weg, die hem alles in onze- 
kere gedaante had doen aanschouwen, zoodat hij 
goden en menschen niet onderkennen kon: het 
gevolg daarvan is, dat hij nu alles ziet, zoo als het 
is en niet meer, zoo als het schijnt. Maar wat 
is dat anders, dan dat hij nu Ae ware ziet? (1) 
dit zelfde nu doen voor ons de wetenschappen. 

Doch, lieve vrienden, ik weet het niet, maar 





(1) IL É, 127 
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wij zijn nog niet regt op den gang om in het rijk 
der waarheid, waarheen onze bestemming is, te 
komen. Wij houden ons nog steeds met woorden 
en bepalingen op, die welligt, om met vasten tred 
eenmaal voort te gaan, eerst regt verstaan moeten. 
worden ; maar wij vorderen, naar mijn verlangen „ 
nog niet genoeg. Zou zulks daaraan niet mogelijk 
toe te schrijven zijn, dat wij tot nu toe nog op 
de les van Socrates aan Glauco, om naar ’sjnen- 
schen ziel het oog te wenden, bijna geen acht 

geslagen hebben? Toen wij over de kunsten spra- 
ken, weet gij nog wel, begonnen wij al terstond 
met ’s menschen gevoelvermogen, met zijn gevoel. 
voor harmonie en maat, en zoo kwamen wij op 
eens in de schoone wereld der Muzen en der 
Gratiën. Het komt mij voor, dat wij nu hetzelfde 
moesten doen voor de wetenschappen, en op ge- 
lijke wijze ’smenschen kenvermogen gadeslaan. Dat 
zal wel, even als zijn gevoelvermogen , om dezelfde 
uitdrukking ook hiervoor te gebruiken, een kiem 
in zijne ziel zijn, die door liefde, waarheidsliefde „ 
tot ontwikkeling gekomen, de wetenschappen met 
al hare takken heeft doen ontstaan. En hebben 
wij niet, even als voor de kunsten kunstzin, zoo 
ook voor het opsporen der waarheid waarheidszin? 
Ziedaar al terstond in ’smenschen ziel eigenschap- 
pen gevonden, waaruit wij even gemakkelijk thans 
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de wetenschappen, als toen de kunsten, kunnen 
afleiden. Maar hier zoudt gij wel weder, zoo wel 
als ik, eene fabel van Plato verlangen, om ons 
dien waarheidszin even zoo te verduidelijken, als 
hij toen ter opheldering van den kunstzin die 
fabel van Protagoras verhaald heeft. Doch die 
vind ik in Plato's schriften niet. Wel vind ik 
in den Phaedrus en in den Phaedo eene geschie 
denis van ‘smenschen ziel, die veel van eene 
fabel heeft, en toch eveneens oneindig veel waar= 
heid bevat: ik bedoel zijne dichterlijke voorstel 
ling en beschrijving van het leven der ziel, voor- 
dat zij in dit ligchaam gekomen is: waaruit hij 
zoekt te verklaren, hoe wij aan zoo vele begrip- 
pen, als de zinnen ons niet hebben kunnen ge- 
ven , bijzonder aan dat van het schoone, het goe- 
de, het regtvaardige, gekomen zijn: begrippen, 
zonder welke wij van de zinnen, om te denken , 
em te oordeelen en te besluiten, geen nut zouden 
hebben. Maar, wat dunkt u? kan die voorstel 
ling of beschrijving of geschiedenis, of, hoe gij 
het ook noemen wilt, van ’smenschen ziel ons 
niet tot navorsching van ’smenschen kenvermogen , 
bijzonder van zijnen waarheidszin belangrijk zijn, 
en ons welligt niet tot doorgronding van de natuur 
der wetenschappen brengen? Wij kunnen het 
ten minste beproeven: en daarom, welaan! ver- 
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voegen wij Ons op nieuw bij Socrates en Phaedrus 
aan de boorden van den Ilissus, waar zij in die 
heilige streek, onder dien breeden plataan, bij het 
onophoudelijk zingen der cicaden, over de liefde 
spreken. Socrates heft daar als het ware een’ lof- 
zang ter eere der liefde aan, en beschrijft daarin 
op verheven toon, hoe zij het is, die ons, in dit 
ons tegenwoordig zinnelijk bestaan, tot de waar- 
heid, welke wij in een vroeger bestaan aanschouwd 
hebben, door herinnering aan dat heerlijk schouw- 
tooneel terugbrengt. In de koren der goden, zegt 
of liever zingt hij — want het heilige der plaats, 
waar hij zich bevindt, die rustplaats der Nymphen, 
heeft hem geheel in dichterlijke verrukking ge- 
bragt: — in de koren der goden dan, zoo luidt 
zijne taal, volgden wij in een vroeger leven de go- 
den: en wanneer zij naar het toppunt des hemels 
stegen, om daar, in bovenhemelsche streken, de 
gewesten der waarheid te aanschouwen, verhieven 
wij ons ook, op onze vleugels hen volgende, bo- 
ven deze zinnelijke wereld, zoo ver wij konden , 
en aanschouwden al mede toe, en zagen daar bo= 
ven het ware, zagen het schoone, het goede, het 
regtvaardige , het heilige: dat zagen wij, en niet, 
zoo als het ons hier toeschijnt, maar zoo als het 
is, wezenlijk is: zoo toch vertoonde het zich 
daar, in het gebied der waarheid, zuiver en on- 
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bevlekt. Naderhand, helaas! daar wij meer naat 
het zinnelijke, dan naar het bovenzinnelijke haak- 
ten, zijn wij uit de koren der goden buitengeslo- 
ten. Zoo daalden wij, na het verlies onzer vleu- 
gels, uit die hemelsche oorden in deze aardsche 
neder, namen ligchamen met zintuigen aan en zoo 
leven wij nu nog heden in deze zinnelijke wereld, 
den zetel des schijns, des bedrogs en der dwa- 
lingen , gestadig voort. Nogtans, hoedanig dan ook 
deze onze verblijven, hoedanig onze ligchamen en 
deze onze zintuigen zijn mogen, toch is het ons 
ook hier geoorloofd, het ware te aanschouwen: en 
dit zijn wij der liefde, en, in de eerste plaats, 
Onzen waarheidszin verschuldigd. Al wat wij toen 
daar, in die bovenhemelsche streken, te zien ge- 
kregen hebben, heeft hier afbeeldsels, die door 
de zinnen worden waargenomen, meestendeels duis- 
ter en moeijelijk waar te nemen ; maar de af beeld- 
sels van Aef schoone zijn bij uitstek helder: ook 
ziea wij dit met de oogen, de scherpste van al 
onze zintuigen : zoo worden wij niet het regtvaar- 
dige, zoo niet de wijsheid gewaar: ware deze 
ook met de oogen te zien, welk eene liefde zou 
zij in ons binnenste niet verwekken! Maar het 
schoone blonk daar, in die gewesten der waarheid, 
het luisterrijkst uit, en deszelfs af beeldsels hier , 
die wij met dat scherpste onzer zintuigen mogen 
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waarnemen, vermogen dus het meest om ons dat 
schouwtooneel der waarheid weder te binnen te 
brengen. Vandaar de indruk, de onbeschrijfelijke 
indruk, dien een schoon, een goddelijk gelaat op 
ons maakt, wanneer wij het aanschouwen. Eerst 
siddert de jongeling op het zien daarvan, en eene 
huivering grijpt hem aan, even als toen hij daar 
boven het schoone zelf te zien kreeg: vervolgens 
het aanstarende, vereert hij het als een’ god, en, 
zoo hij niet vreesde van te zeer uitzinnig te schij- 
nen, zou hij er offeranden, als aan een beeld en 
als aan een’ god, aan toebrengen. Daarop wordt 
die huivering bij hem door een’ ongekenden gloed 
vervangen: uit die oogen, die hij daar voor zich 
heeft, vloeit de schoonheid als het ware in zijne 
ziel over: en zoo wordt hem daar binnen alles, 
wat hard en onvruchtbaar plagt te zijn, zacht, 
lenig, vruchtbaar. Vleugels ontkiemen op nieuw 
in zijne ziel, en, "besproeid door dat uitvloeisel 
der schoonheid , groeijen zij aan en krijgen kracht 
en worden eenmaal stevig en sterk genoeg, om 
hem derwaarts weder, waar hij zoo gelukkig plagt 
te zijn, terug te voeren. Dit vermag de liefde op 
hem, die bemint. Zij herstelt wat hij verloren 
heeft, en brengt hem daar, van waar hij afge- 
dwaald is, terug. En wat het voorwerp, het be= 
minnenswaardige voorwerp zijner liefde betreft, ook 
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dit wordt wederkeerig door aanschouwen, ja maar 
nog veel meer door met hem zamen te zijn, met 
hem zamen te spreken, door onderlinge gesprek 
ken over het schoone en goede, over wijsheid en 
deugd, over waarheid vooral en onsterfelijkheid , 
in wederzijdsche liefde ontvonkt: en zoo verlaten 
beide dezen zetel des schijns en der dwalingen 
niet, zonder vleugels herkregen en uitgebreid te 
hebben , waarop zij in de gewesten der waarheid en 
der ware. gelukzaligheid terug gevoerd worden,” (1) 
Ik weet niet, hoe gij er over denkt, jongelin- 
gen, maar mij komt het voor, dat deze lofzang 
bij Plato op de liefde tegen die fabel van Prota- 
goras wel kan opwegen. Ik zou bijna zeggen: zij 
is de schoonste inleiding tot hetgeen ons nu te 
onderzoeken staat. Want brengt ons die zelfde 
beschrijving der liefde, hoe zij ontstaat, wat zij 
op ons uitwerkt, waar zij ons heen voert, brengt 
ons die niet, om zoo te spreken, in het voorpor- 
taal der wijsgeerte van het ware? De vraag, wat 
waarheid is, die groote, gewigtige vraag, waarmede 
wij onze nasporingen der wetenschappen meenden 
te moeten aanvangen, die wordt er, naar het mij 
voorkomt , zóó door beantwoord, dat de zaak ons 
schier aanschouwelijk wordt gemaakt, Twee we- 





(1) Phaedr, 261. 
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velden heblen wij als voor oogen gekregen, de 
zinnelijke en. bovenzinnelijke, of, om Platonisch te- 
spreken, de zigtbure en denkbare, Wij zien, 
dat, verblijft men in de eerstgenoemde, in de 
zigtbare wereld, zonder in de denkbare het oog 
op te-slaan, meu niet dan schijn voor en rondom 
zich heeft, die met de waarheid wel eenige over 
eenkomst mag hebben, amaar er ver evenwel van 
af is, van waarkeid te zijn: Maar wij zien ook 

„daarentegen tevens, dat, vestigt men het oog op» 
dietgeen is, “standvastig, onveranderlijk is: — en 
«dit kan men, daar onze ziel er nag altijd’ indruk 
ken van behouden heeft, en hier oars af beeldsels , 
aanschouwelijke afbeeldsels van het denkbare voor 
handen zijn : —-dat, zeg ik , wij alsdan, te mid- 
den van dien schijn en die zinnenbegoocheling , 
waarheid van schijn kunnen afscheiden, en zoa 
tot kennis der waarheid , dat is, tot wigtige ken 
nis van al wat ons omringt en tot besef van het 
geen boven ons is, geraken. En dan die andere 
vraag, die wij mede reeds aangeroerd hebben «en 
welke in de wijsgeerte van het ware, wel geno- 
men, de eerste moet zijn, wat onze waarheids- 
zin wezen moge, wordt die ons niet door deze 
zelfde voorstelling even goed verklaard, als de 
fabel van Protagoras ons ’smenschen kunstzin heeft 
doen kennen? die zin, die waarbeidszin is, vol- 
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waarnemen , wat és en niet slechts schijnt te zijn , 
twee zaken, welke de uitwendige zintuigen niet 
vermogen te onderscheiden, Is dat alles niet in- 
leiding, en wel de schoonste, verhevenste inleiding 
in de wijsgeerte van het ware? Is het niet het 
middel tevens, om den aard der wetenschappen , 
als ons schijn van wezen doende afscheiden, te 
leeren kennen? Ik zie vooruit, dat die zelfde 
lofzang van Socrates op de liefde ons nog wel 
meer, dan de natuur alleen der wetenschappen , 
zal doen doorgronden. Die schildering daar van 
de gewesten der waarheid, waarin het schoone en 
goede met al wat is en eeuwig hetzelfde blijft, te 
aanschouwen zijn, en den vooral die voorstelling 
van ’smenschen streven om derwaarts, in zijn 
eigenlijk gezegd vaderland, het rijk der waarheid , 
terug te keeren, hoe zal ons dat alles niet als op 
jn de hoogte brengen, om eenmaal de bestemming 
Gp der wetenschappen, bijzonder der hoogere, en der- 
zelver doeleinde te beoordeelen! Doch haasten 
wij ons niet. Wij zijn nog-maar pas begonnen 
met de natuur der wetenschappen, der wiskunde, 
der redeneerkunde en meer diergelijke, welke wij 
de zwivere wetenschappen genoemd hebben, na 
te vgrschen. Laat ons voor als nog dan, om ge- 
regeld voort te gaan, alleen op Plato's uitspraak 
Én 
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de aandacht vestigen, dat het den meusch ook 
in dezen zijnen toestand, in dit verblijf des schijns 
en der dwalingen, vrijstaat, de waarheid te vinden. 
Die uitspraak levert ons het oogpunt van zelfs op, 
waaruit het beoefenen dier wetenschappen zoo wel, 
als derzelver aard en natuur beschouwd moet worden. 
Vangen wij dan met de wiskunde , maar in de eerste 
plaats alweder met ’s menschen zielsvermogens aan, 


DE WISKUNDE. 


Ver verheft zich de mensch boven het dier, 
volgens dien grijsaard daar op Greta, door zijn 
gevoel van harmonie en maat, en niet minder ook, 
volgens Protagoras, door zijnen kunstzin. Van 
daar zijne vorderingen in zang en dans, muzijk en 
poëzij en tevens in de beeldende kunsten, Maar 
tellen en meten is hun ook wel, dunkt mij, bij- p 
zonder eigen. Komt gij op een onbekend eiland EN 
zegt bij Cicero ergens een Grieksch wijsgeer, en 
vindt gij op het strand wiskundige figuren, cen’ 
cirkel, een’ driehoek afgeteekend , zoo kunt gij het 
er gerust voor houden, dat daar menschen wonen 
of geweest zijn. (:) En dat tellen en meten, 





® 
(1) Cicero, de Rep. l ec. 17. 
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waarvan al de wiskundige wetenschappen haren 
eorsprong ontleenen, is dat niet uit dat gevoel van 
harmonie en maat en met onzen kunstzin in de 
beeldende kunsten ten naauwste verwant? Bij het 
zingen immers en dansen telt men : zoo niet hard 
op, gelijk de kinderen gewoon zijn, wanneer zij 
het leeren, toch stil bij zich zelven: hoe zoude 
men anders toonen en passen wel onderscheiden ? 
En zoo ook bij het beoefenen der beeldende kun- 
sten: wie maakt een standbeeld of schilderij zonder 
in zijne gedachte te meten? om niet van gebou- 
wen en tempels te spreken, voor welke de meet- 
kunde noodzakelijk vereischt wordt. Veel is uit 
deze bewerking voor het verband der kunsten en 
wetenschappen op te maken, gelijk ons het vervolg 
zal doen zien; maar hier voeg ik er, voor de ken- 
nis van onzen waarkeidszin, nog deze opmerking 
bij, dat dezelve, en even zoo onze kunstzin, tot 
twee onzer zintuigen, het gehoor en het gezigt, 
voornamelijk behoort. Bij het hooren van toonen 
tellen, bij het zier van voorwerpen meten wij bij 
ons zelve: of hever, onze zin daar binnen in ons, 
onze waarheidszin doet het, ten einde wij al wat 
ons die zintuigen doen vernemen, wel gadeslaan , 
juist beoordeelen, regt leeren kennen, met één 


woord, wat en heedanig het zij, volkomen te 


weten komen. 
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Wij keeren zoo al ongevoelig tot onze voorgaande 
beschouwingen der kunsten terug; maar is het te 
verwonderen, vrienden? Kunsten en wetenschap 
pen vloeijen immers uit dezelfde bron, ’s menschen 
ziel, voort, en strekken eveneens om onze ziels- 
vermogens te volmaken. Hoe zouden wij dan niet, 
bij de beschouwing van dezelve, gedurig op de- 
zelfde punten terugkomen? En hier doet zich 
weder tusschen dezelve eene treffende gelijkheid op. 
Gelijk toonkunst van muzijk onderscheiden is, zoo 
zijn er ook twee soorten van reken- en meet- 
kunde op te merken, van welke de eerste voor het 
dagelijksche leven en ons bedrijf in de maatschappij 
dient, maar de andere volgens eene hoogere be- 
stemming voor het doelmatig scherpen van onzen 
waarheidszin dienstig is. Toonkunst, zagen wij 
hier boven, is voor ons gehoor, maar muzijk, de 
hoogere muzijk, werkt op iets hoogers in ons, dan 
hetgeen bloot zinnelijk is: zoo ook de wiskunde, 
van dat gewone rekenen en meten onderscheiden : 
zij is het, welke inzonderheid onzen inwendigen , 
onzen waarheidszin opwekt en in werking brengt. 

Geen wijsgeer heeft dit onderscheid van wiskun- 
de en dat gewone tellen en meten, dat de win- 
kelier en timmerman doet, beter doorzien, dan 
_ Plato. En, jongelingen, die u op die echte wis- 
kunde toelegt, ja maar ook gij en gij wel voor- 
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uâmelijk, die daarvan nog niet getioegzaam begrijp 
hebt, leert het van dien wijsgeer, wat de hoogere 
beoefening van die wetenschap tòt seherping en 
veredeling van onzen waarheidszinr, ja, tot kennis 
der waarheid, niet al vermag. Ik “wil u daartbe: 
een gesprek te lezen geven, dat bij Kem in het 
zevende boek van zijnen staat tussclien Socrates 
en Glauco voorkomt. Soerates is daar bezig met 
jongelingen van uitstekenden aanleg voor het bestuur 
des staats te vormen, en ‘ziet daartoe naar eene 
wetenschap em, die hen tot kennis van het. ware, 
van hetgeen is en niet slechts schijnt, op: kan 
leiden. » Die vind ik, zegt hij, in de muzijk of 
gymnastiek of diergelijke oefeningen niet: maar 
daar is eene wetenschap, die aan alles gemeen is: 
welligt vinden wij daarin, wat wij zoekén. — 
Welke wetenschap? vraagt Glauco. — Dat alge- 
meene, b. v. waarvan men zich bij het beoefenen 
van alle ‘kunsten en wetenschappen, ja, bij het 
denken, bedient, en hetgeen ieder noodzakelijk en 
in de eerste plaats moet leeren. — Wat is dat 
dan? — Dat gemeene, één, twee „ drie van el- 
kander te onderscheiden: in één woord, te kunnen 
tellen en rekenen: of is het daarmede niet zoo ge- 
legen , dat alle kunst en wetenschap daar deel aan 
moet hebben, en dus ook de krijgskunst? — 
Hier verwondert zich Socrates over die oude over- 
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levering omtrent Palamedes, dat hij het zoude 
geweest zijn, die de getallen had uitgevonden. 
Zou dan Agamemnon, zegt hij, vóór Palamedes , 
zijn leger niet in slagorde hebben kunnen brengen 
of zijne schepen niet hebben kunnen tellen of zelf 
niet geweten hebben , hoevele voeten hij had? — 
Een bespottelijk krijgsoverste voorzeker , indien dat 
zoo was! — Is er dus iets, dat den krijgsman 
meer past te weten , dan te tellen en te rekenen ? — 
Niets gewis, is het antwoord van Glauco, en niet 
alleen, voegt hij er bij, zoo hij zich op de krijgs- 
kunst zal verstaan, maar ook, zoo hij mensch zal 
zijn. En hierop zegt Socrates: maar denkt gij 
omtrent deze wetenschap wel hetzelfde in, als ik ? — 
Wat bedoelt gij? — Van alles wat tot denken 
brengt, is dit, naar het. mij voorkomt , wat wij voor= 
namelijk zoeken , schoon niemand er het regte gebruik 
van maakt, als #rekkende het ons volkomen tot 
hetgeen is, wezenlijk en onveranderlijk is, voort.” 

Zoo doet zich Socrates bij Plato over de rede. 
kunde, die tot de echte wiskunde betrekking heeft, 
hooren: zij is het, die ons van stonde aan tot 
waarheid brengt; maar vernemen wij verder, wat 
hij van het ander deel dierzelfde wiskunde, van de 
meetkunde of geometrie zegt. » Niemand, zegt hij, 


(1) Rep. VIL. 522. Ce 
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die maar eenigermate in de geometrie bedreven is, 
zal het in twijfel trekken, dat de regte beoefening 
er van strijdt met hetgeen zij doorgaans doen, die 
er zich op toeleggen. — Hoe meent gij dat? — 
Het is belagchelijk, zoo als zij er over spreken : 
het is, als of zij alles uit noodzaak doen: want 
als werklieden en als of zij met een handwerk be- 
zig waren , spreken zij er over, altijd van vier- 
kanten en lijnen te trekken gewagende: het beoe- 
fenen intusschen van deze wetenschap moet geheel 
strekken om te leeren Aennen. — Regt zoo. — 
Maar zullen wij ook dit miet stellen? — Wat? — 
Dat het beoefenen er van dienen moet om dat te 
kennen , wat altijd is, niet tot kennis van hetgeen 
nu eems ontstaat en dan weder vergaat? — Zeker: 
want de geometrie is de kennis van datgene, dat 
altijd is. — Wel gezegd; het heeft toch, vriend, 
het vermogen om de ziel tot de waarheid le 
trekken, en, zoo er wijsgeerte in de ziel is, 
te maken, dat wij naar boven heffen hetgeen 
ongepast naar beneden gekeerd is. — Dat maakt 
het, zoo veel het mogelijk is. — Zoo veel moge- 
lijk dus moeten wij ook verordenen, dat zij, die 
in den schoonsten staat gezag zullen hebben, vooral 
niet de geometrie verzuimen. Fin daarenboven, 
hetgeen zij zulks daerbij nog uitwerkt, is niet ge- 
ring. — Wat meent gij? — Wat de krijgszaken 
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woord, voor al wat men leert, weten wij, dal „ 


om het wel te leeren, hij, die de geometrie be- 
vefend heeft, boven een’ ander veel, oneindig 
veel vooruit heeft.” UI) 

Dat is eene andere rekenkunde, eene andere 
meetkunde, dan die men gewoonlijk in de scholen 
leert: of liever, neen, vrienden: het is volkomen 
dezelfde, maar zij wordt op eene andere wijze 
met een ander doel, zij wordt als wiskunde, als 
wetenschap van hetgeen wis en zeker, van hetgeen 
waar is, geleerd. Maar zoo alleen kan en moet 
zij ook, als zuivere wetenschap, volgens hare na- 
tuur beoefend worden, en, als zoodanig, is zij 
met de redeneerkunde of Dialectica, met de re- 
dekunst of RAetorica, met de fraaije letteren of de 
Literae humantores en eindelijk met het hoogste 
van alles, wat ons nu vooreerst te beschouwen is, 
met de redekunde of Logica naauw verwant. 


DE REDENEERKUNDE, 


Die voorstelling daar bij Plato van de ziel, als 
had zij eenmaal, voor dat zij in dit ligchaam is 





(2) Rep. VIE Sag. A. 
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gekomen, het ware aanschouwd, en als herinnert 
zij zich hier thans daaraan door het zien der zin- 
nelijke afbeeldsels van het ware: — die voorstel- 
ling , vrienden , is zeker wel eene der wijsgéerigste 
der oudheid. Zij maakt ons op onze zuivere ziels- 
begrippen opmerkzaam, en doet ons daarenboven 
zoo wel van de redeneerkunde, als van de wis- 
kunde, de natuur en de ware - beoefening kennen. 
Socrates in een dialoog van Plato, over dat vroeger 
bestaan der ziel, met Meno sprekende, roept een’ 
slaaf tot zich, en stelt hem, bij het trekken van 
lijnen en figuren, op zoodanige wijze vragen om- 
trent dezelve voor, dat hij er zoo goed op ant- 
woordt, als de beste wiskundige, en Meno er zich 
over verwonderen moet , hoe dat ongeoefend mensch 
daaraan mag gekomen zijn. () Wij zien daaruit, 
dat het begrip van hoegrootheid een rein zielsbe- 
grip is, niet door ervaring ons toegekomen, maar 
van nature ons eigen, en slechts zinnelijke beelden , 
lijnen en figuren, behoevende, om opgewekt en 
verduidelijkt te worden. Niet anders is het met 
ons begrip van hoeveelheid gelegen. Van zelfs telt 
het kind en heeft slechts teekens noodig, om wel 
te leeren rekenen. Doch, zullen die oorspronke- 
‚lijke begrippen regt opgewekt en verlevendigd wor- 


(1) Plato Menon. 82. B. ef. Cic, Tusce Le 2á. 
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den, en wil men zoo doende den waarheidszin des 
menschen scherpen en volmaken, zoo wordt er, 
behalve dat beschouwen van getallen en figuren 
nog redeneerkunde en wel de Socratische, zoo als 
die uit de vragen aan den slaaf voorgesteld, blijken 
kan, vereischt. En ziedaar, hoe de wiskunde, 
met behulp der redeneerkunde, daartoe strekt, dat 
zij ons uit de zigtbare wereld in de denkbare 
overbrengt, en het oog der ziel, ten einde zij dat- 
gene, wat is en niet schijnt te zijn, leere kennen, 
zuivert en herstelt. Dit mag wel hoogphilosophisch 
zijn, ja, metaphysisch en transcendentaal schijnen ; 
maar niets, vrienden, is eenvoudiger. 

De echte wiskundige spreekt of redeneert niet, 
bij zijn onderwijs, over de getallen, die hij daar 
op het bord opschrijft, even min over die lijnen , 
die driehoeken, die cirkels en ellipsen, die hij daar 
_ trekt: dat alles is slechts teeken of afbeelding, om 
hetgeen er in de ziel van den leerling ligt, aan 
zijne zinnen voor te stellen. Neen, het is over 
den cirkel, over den ellips zelven, zoo als die ge- 
dacht, niet zoo als die gezien wordt, dat hij spreekt. 
» Die figuren, zegt hij tot zijne leerlingen, die 
gij daar ziet, zijn gebrekkig, zijn valsch. Nooit 
heeft een menschenhand een’ cirkel zoo zuiver, 
zoo volmaakt getrokken, als zij voor ’s menschen 
geest zich vertoont. Daarom beoordeelen wij onze 
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figuren, in hoe verre zij juist of gebrekkig getrok- 
ken zijn, naar die oorspronkelijke begrippen van 
dezelve, die in onze ziel liggen” Das spreekt hij 
met zijne leerlingen, de ware wiskundige, en, dit 
zeggende, wat doet hij dan anders, dan hen uit 
de zinnelijke wereld in de denkbare over te bren- 
gen? Wat anders, dan hen hun zielsoog der- 
waarts, op datgene, wat is en niet schijnt, eeuwig 
en onveranderlijk is, heen te doen wenden ? 

Maar vermag dit de redeneerkunde, wanneer zij 
der wiskunde, die haar niet missen kan, te hulp 
komt, nog meer vermag zij, tot volmaking van 
onzen waarheidszin, op en door zich zelve. Be- 
halye die reine begrippen van hoeveelheid en hoe- 
grootheid, bezitten wij nog andere diergelijke, die 
ik reeds meermalen vermeld heb, als het begrip 
van Ael schoone, van het goede, van het regt- 
vaardige, van het heilige en goddelijke. Dit al 
les heeft het menschelijk oog even min, als den 
volmaakten cirkel, die in ons begrip van hoegroot- 
heid opgesloten ligt, aanschouwd; maar even eens 
beoordeelen wij alle voorwerpen, die schoon, alle 
handelingen, die goed of regt zijn, naar Aef schoone, 
naar het goede, naar het rezte, als wij alle cirkels, 
die wij zien, naar den cirkel, die in ons hoofd 
is, beoordeelen. Op deze onze oorspronkelijke be- 
grippen, zegt Plato, en bijzonder op de laatstver- 


174 


melde, de eigenlijk gezegde ideën, komt het voor 
ons bovenal aan, dat die wel gezuiverd en bestemd 
worden, zoo wij niet alleen in de denkbare wereld 
uit deze zinnelijke zullen overgebragt worden, en _ 
over deugd en godsdienst kunnen spreken, maar ook 
deze zinnelijke wereld wel willen leeren kennen en 
beoordeelen. Daar zijn, wat dit betreft, zegt hij, 
twee soorten van menschen of liever deelen des 
menschdoms, van welke het eene en talrijkste door 
allerlei meeningen gestadig heen en weêr gedreven 
wordt, zoodat het niets in der daad te weten komt, 
het andere, maar hoogst geringe, met die meeningen 
zich niet vergenoegt, maar wefen wil. De eerste, 
zou men bijkans zeggen, zijn geheel zinnelijk : zij 
doen niet, dan zien en hooren, en, als hadden zij 
hunne oogen en ooren verhuurd, om alles op de 
feesten op te nemen, vliegen zij van het eene 
schouwspel naar het andere, zonder te willen weten, 
wat schoon en goed is: met den schijn alleen te- 
vreden, willigen zij hunnen zinnen geheel in, en be- 
kreunen zich aan hun verstand of oordeel niet. De 
laatsten daarentegen heffen zich uit de zinnelijke we- 
reld tot de denkbare op, zoeken hetgeen is en niet 
slechts schijnt, inzonderheid het schoone, het goede, 
in één woord, de ideën regt te vatten, daaruit al 
die ijdele meeningen, die men voor waarheid houdt, 
wel te beoordeelen, en zoo doende schijn van we- 
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zen afzonderende, :geheel in het rijk der waarheid 
te leven en te handelen. Ziedaar, volgens Plato, 
‘het onderscheid ‘tusschen meenen en weten, en 
zoo onderscheidde hij die geheel zinnelijke men- 
schen van mannen van verstand, van wijsgeeren , 
van dezulken, die eenmaal den staat wel zouden 
besturen. Hoe hooger, zeide hij, de bestemming 
van deze is, des te meer moet men derzelver op- 
voeding en opleiding behartigen. Gewoonlijk wordt 
die veronachtzaamd, zoodat men ter scherping hun- 
ner uitwendige zinnen alles daaraan te koste legt, 
maar den waarheidszin, die in hen is, en die bij 
opleiding en onderwijs vooral in aanmerking moet 
komen, zoo niet verstomt, ten minste niet opwekt 
en slapen laat, Daartoe was het, dat hij de we- 
tenschappen, inzonderheid de wiskunde, maar bo= 
venal de redeneerkunde, beoefend wilde hebben. 
Het is toch niet verwerpelijk, dus laat hij zich 
daarover hooren, en ik wil mijn best doen om die 
verhevene uitspraak zoo goed mogelijk te vertalen — 
het is toch niet verwerpelijk, schoon moeyelijk 
te gelooven, dat door elke dezer wetenschappen 
een zintuig der ziel gezuiverd en als opgerakeld 
en verlevendigd wordt , dat door andere bemoeijin- 
gen blind wordt en verloren gaat, daar in- 
tusschen, dat alleen te behouden, beter is, dan 
duizend oogen te hebben: door dat toch alleen 
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wordt de waarheid gezien. (:) Dit zintuig der ziel 
dan, dezen onzen waarheidszin, gelijk wij het met 
één woord en zoo juist uitdrukken, wilde Plato, 
zoo als ik zeg, door de dialectica inzonderheid of 
redeneerkunde opgewekt en geoefend hebben: en 
ziedaar nu, waarin eigenlijk de aard en de natuur, 
ja, het wezen dier hoogste aller zuivere weten- 
schappen, gelijk hij haar noemt, bestaat. Maar, 
om dit wel en volkomen te vatten, vrienden , moe- 
ten wij hier die wetenschap, zoo als Plato haar 
aan het licht heeft gebragt, in hare oorspronkelijke 
verhevenheid en luister, en miet, zoo als zij in 
latere tijden ontaard en verduisterd is geworden , 
beschouwen. | À 
Onze woorden redeneren, redeneerkunde, en 
zoo ook het Fransche raisonner, ja zelfs het Griek 
sche en Latijnsche diznexrixy en diatectica, die 
woorden hebben voor ons eene min behagelijke 
beteekenis. Zij brengen ons een’ dialecticus , een’ 
dialecticien , een raisonneur voor den geest, die 
niet doet dan met zijn afgui en ergo onophoude- 
lijk voort te redeneren: lastige menschen in de 
maatschappij, met welke niet te spreken is. Maar 
ook dat redeneren zelf, waardoor wij doorgaans 
betoogen van stellingen verstaan, verveelt ons veelal 
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zoo wel in schriften, als in gesprekken. Hoe, zou 
men dus zeggen, kan redeneerkunde onzen waar- 
heidszin opwekken en verlevendigen? veeleer zou 
zij denzelven doen insluinreren. Vrienden, zoo min 
hebben die woorden in onderscheidene talen, als 
de zaken, die zij moeten te kennen geven , daar 
schuld aan : alleen heeft men het aan het werkeerd 
gebruik, dat men van dezelve gemaakt heeft, te 
wijten. Aristoteles heeft daartoe het eerst aanleiding 
gegeven: niet, dat hij diaflecticus was in die on- 
gunstige beteekenis: het tegendeel: even als Plato 
zocht hij, door scheiden en verbinden, tot de 
waarheid te komen, en zoo heeft hij den weg aan- 
gewezen tot doelmatige beoefening der natuurkun- 
dige wetenschappen. Maar Aij is het geweest, die 
eene methode van dialectica ontwierp, de sydlo- 
gistica namelijk, dat is, de methode van betoogen, 
bewijzen, besluiten. Eene voortreffelijke methode 
voorzeker: wie zal het ontkennen? zoo juist ge- 
schikt, om hetgeen men door scheiden en verbin- 
den gevonden heeft, dit anderen mede te deelen 
en tegen drogredenen te handhaven. Maar de 
Stoicynen na Aristoteles begonnen al meer en meer 
daarheen te neigen, om deze methode der dialectica 
voor de eenige, ten minste voor de voornaamste te 
houden. En wat zal ik van de latere eeuwen, van 
de middeleeuwen zeggen? De scholastiken in die 
12 
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‘herbaarsche tijden kwamen daartoe eindelijk, dat 
zij syllogistica alleen voor dialeetica hielden, ja, 
de geheele philosophie zich als syllogistica , als de 
kunst van betoogen en bêwijzen, voorstelden. Hoe 
$yllogismen te maken, hoe die in negentien figuren 
te onderscheiden, hoe iedere dezer figuren wel te 
bepelen en met voorbeelden te verklaren, daarin 
bestond bijzonder bij hen de -dialectica of logica : 
‘van daar dat barbaarsche in hunne scholen : Bar- 
bara, Celarent, Dari, Ferio, Baralipton, Wat 
zegt gij? Moest op deze wijze niet dralectica 
en even zoo ons redeneerkunde , door het mis- 
bruik van het woord zoo wel, als van de zaak 
zelve, eene verkeerde, eene valsche beteekenis 
krijgen ? 

“Maar wat is dan, vraagt gij, wat is die redc- 
neerkunde, die volgens Plato onzen waarheidszin 
opwekt en levendig houdt? Met twee woorden 
zou ik de vraag kunnen beantwoorden, met te 
zeggen, dat het inzonderheid, vooreerst, de epagoge 
of inductie van Socrates, en, ten andere, de ana- 
dysis van Plato is. Doch, met dit van mij te 
vernemen zoudt gij mij nog niet genoegzaam, vrees 
ik, verstaan: en al droeg ik u de gevoelens der 
oude en ook der latere wijsgeeren omtrent die leer- 
wijzen voor, ook dan nog, geloof ik, zou het u 
duister blijven. Ik wil u daarom, en ten einde 
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gij van de echte, voor het menschdom zoo helang- 
rijke, ja, noodzakelijke dialectica begrip moogt 
krijgen, in den tijd van Socrates en Plato terug 
brengen, en die wijsgeeren zelve u zoo veel mo- 
gelijk, wat zij daardoor verstonden, laten ver- 
klaren. | 

Ten tijde van Soerates was Athene, gelijk wij 
weten, vol wijsgeeren af liever sophisten, die, met 
de schoonste zielsvermogens begaafd, en met al- 
lerlei wetenschap toegerust, en nog daarenboven 
in de kunst van wel en behagelijk te spreken 
zonderling bedreven, boven allen uitschitterden, 
maar daarop alleen zich niet verstonden, hoe van 
dat alles bij de Atheners het regte gebruik te ma- 
ken. Zij zochten door welsprekendheid te over- 
reden, en dat wel, door schoone en uitgebreide 
redevoeringen te houden, ten einde zich roem en 
schatten te verwerven en tot aanzien en gezag in 
den staat te komen. Dit mishaagde Socrates: 
vooral, Maar zij voorgaven, met die overredings- 
kracht en welsprekendheid de Atheensche jeugd 
tot deugd en wijsheid te zullen brengen. » Zij 
overtuigen anderen, zeide hij, van hunne eigene 
wijsheid, maar maken hen intusschen noch beter 
noch wijzer; ja zelfs, voegde hij er bij, zij be- 
derven de jeugd. Want vooreerst is het hun alleen 
te doen, om al wat zij zeggen, hetzij dan waar of 
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valsch, waar te doen schijnen. Zoo vergenoegt 
zich de jeugd met schijn, zonder zelve te onder- 
zoeken , en hare waarheidszin wordt, bij gebrek 
aan oefening, blind. Maar daarenboven, daar zij 
slechts te behagen zoeken, willigen zij ieders lus- 
ten en begeerten in, hoe verkeerd, ja, schandelijk 
die ook mogen zijn. Wat moet er dus van de ze- 
delijkheid onzer jeugd worden 2” Zoodanig dan 
was, volgens Socrates, die zoo behagelijke , maar 
tevens zoo verderfelijke redeneerkande der sophis- 
ten, en tegen deze stond de epagoge of inductie 
van Socrates zelven lijnregt over. 

“Hij begon met te vragen. In plaats van in lange 
redevoeringen over gewiglige onderwerpen uit te 
weiden en er zijne gevoelens over voor te dragen, 
vroeg hij de aanwezigen, wat hun zelven er van 
dacht. Menschen, als die sophisten waren , beviel 
dit niet, ja het verbitterde hen: want zij hadden 
hunne meening er niet over uitgesproken , of, met 
gedurig op nieuw te vragen, bragt Soeralfs hunne 
onkunde geheel aan den dag; maar voor de jeugd 
was dit allerheilzaamst. Niet alleen dat de knaap 
daardoor van zijne eigene waanwijsheid overtuigd 
werd en al terstond bij zich zelven schijn van 
wezen leerde vonderscheiden : maar ‘het was ook 
daardoor voornamelijk, door dat zelfde vragen, dat 


rijn waarheidszin opgewekt werd, en hij zelf aan 
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het onderzoeken ging. Zoo dan begon Soerates: 
en dit achtte hij een noodzakelijk begin om op de 
epagoge te komen. » Want zoo lang iemand, 
zeide hij, vol is van vooroordeelen en ijdele mee- 
ningen „ zoodat hij alles zelf meent te weten en 
het nog beter meent te weten, dan een ander, hoe 
zou hij dan voor onderwijs en opleiding vatbaar 
zijn? Daartoe moet liefde voor waarheid in hem 
ontstoken worden, en dit geschiedt, zoodra hij in 
zich zelven behoefte. aan kennis en wetenschap is 
gaan ontwaren,” En wat nw de epagoge zelve 
betreft, die Socrates op dat begin deed volgen, 
wij drukken het zeer juist met ons opleiding uit, 
en , inderdaad , het was niet anders dan de jeugd, 
aldus voorbereid of liever gezuiverd, van het zin- 
nelijke tot het denkbare, van het meer bekende 
tot het minder bekende en zoo tot kennis en we- 
tenschap van alles, in één woord , tot de waarheid 
op te leiden. Van deze Socratische redeneerkunde 
vindt men in Plato's Meno een voorbeeld : ik heb 
het reeds aangeroerd: Socrates maakt daar dien 
slaaf op lijnen en figuren, zinnelijke voorwerpen , 
opmerkzaam, ten einde hem op de natuur van 
het vierkant, die denkbaar, maar niet zigtbaar is, 
te doen komen. Zoo deed hij doorgaans in zijne 
gesprekken. Hij ving aan met het bedrijf en de 
werktuigen van handwerkers, schoenmakers, tim- 
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merlieden, leerbereiders en diergelijken , geheel 
zinnelijke onderwerpen: en zoo bragt hij iemand 
al vragende op de hoogste onderwerpen der wijs- 
geerte. Wij noemen dit doorgaans inductie: (1) 
Cicero schijnt dat zoo in de taal der wijsgeeren 
ingevoerd te hebben; doch bij Xenophon heet het 
mooayayev en Aristoteles vond er het regte woord 
voor uit, &maywyi. Maar, men noeme het zoo als 
_ men wil, zoo men het maar van dat zuiveren van 
vooroordeelen doet voorafgaan, dan gewis, om kna- 
pen te onderwijzen, om hen op zich zelve im- 
dachtig te maken, en, wat het grootste is, om 
den waarheidszin, die in hen zit, op te wekken, 
daartoe is deze redeneerkunde, bijzonder door dat 
vragen, zonderling geschikt. Gij ziet das, vrien- 
den, hoe deze leerwijze tegen die van de Sophisten 
overstond , en zoo bemerkt gij van zelfs, dat de 
uitwerkselen van beide wel geheel tegenstrijdig 
moesten zijn. Daar de Sophisten den mensch met 
den schijn zich lieten vergenoegen, ja den schijn 
hem deden najagen, maakte Socrates, dat hij uit 
en door zich zelven schijn van wezen ging onder- 
scheiden, en zoo zich den weg naar het gebied 
der waarheid opende. Doch genoeg hiervan: wij 





(1) Hoe verkeerd dat is, heeft onlangs, voor zoo ver ik 
weet, het eerst doen zien de Vuller, Diatribe in epa- 
gegen Soeraticam, Traj, ad Rh, 1855. 
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gean tet de analysis of Plato's redeneerkunde 
Lij ging met de epagoge van Socrates gepaard’ 
en onderstelde gelijkelijk die zuivering van wanbe- 
grippen, die xabäpein, of, gelijk Soerates dat 
noemde, de gasevriù ; maar eigenlijk bestond ‘zij , 
zoo als wij het met een woord reeds vermeld heb- 
ben , in scheiden en verbinden. Dit was voortgang 
op den weg der waarheid, dien Socrates ontsloten 
had. Het doet ons toch niet alleen schijn ván 
wezen onderscheiden, maar het brengt ons ook 
tot juiste begrippen van alles, ja, de methode is 
het der witwinding. Inden Sophist en Politicus, 
als mede in den Philebus heeft ons Plato opzet- 
telijk deze methode zoeken te verklaren. Hij doet 
daarin zien, hoe men begrippen, die men van 
menschen en zaken heeft, b. v. van sopkist en van 
staalsman , van sophisterij en van staatkunde, 
door vergelijking met zinnelijke en dus meer dui- 
delijke begrippen, en bijzonder door deelen en 
door afscheiden van al wat er eigenlijk niet toe be- 
hoort, tot klaarheid en bestemdheid brengen moet: 
en in den Philebus doet hij door het voorbeeld 
van het letterschrift en de toonkunst zien, hoe 
men door het scheiden van klanken en toonen en 
het verbinden van het gescheidene, tot de uitviu- 
ding dezer kunsten gekomen is. Dat zijn daar bij 


18% 
Plato allerbelangrijkste aanwijzingen, en ik kan het 


maar niet begrijpen, dat men eeuwen lang over 
de methoden der dialeetica geschreven heeft, zon 
der van die dialogen bijna ooit partij te trekken. 
De zaak zelve intusschen is ons niet onbekend ge- 
bleven. Wij noemen dat analysis: en gij weet, 
dat sedert Baco, zoo als oudtijds Aristoteles, die 
analytische methode op het waarnemen der na- 
tuur heeft beginnen aan te wenden, de natuur 
kundige wetenschappen bij de latere volken eerst 
regt beoefend zijn geworden. Maar deze redeneer- 
kunde van Plato is niet alleen, zoo als ik gezegd 
heb, voortgang op den weg der waarheid, ten 
einde wij ons van alles juiste begrippen vormen 
en tot uitvindingen komen: zij is het voorna- 
melijk, welke ons geheel in het rijk der waarheid 
overbrengt, en, zoo ver het den mensch in dezer 
zijnen toestand vrijstaat, de ideën zelve doet aan- 
schouwen. Dit dient gij, vrienden , vooral in acht 
te nemen, zoo gij u van Plato's dialectica het 
ware denkbeeld zult vormen: en daartoe zal ons 
die verhevene lofzang van Socrates op de liefde , 
waarmede wij ons onderzoek van het ware aange- 
vangen hebben, alsmede Plato's gastmaal, alweder 
te pas komen. 

Zonder reine verstandsbegrippen van het schoone, 
het goede, het regtvaardige, het heilige, kunnen 
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wij over goddelijke en menschelijke zaken bij geene 
mogelijkheid oordeelen. Hoe toch zouden wij, zon- 
der die’ zuiver en helder voor den geest te hebben, 
over deugd , over menschenvolmaking, hoe over de 
natuur der Godheid denken kunnen? In dien 
lofzang vermeldde Socrates, wat het beschouwen 
der zigtbare afbeeldsels van het schoone, die in 
deze zinnelijke wereld ons overgebleven zijn, daar- 
toe vermag. » Bij het zien, zegt hij, van een 
schoon , een goddelijk gelaat, wordt bij ons de 
herinnering verlevendigd aan het schoone zelf , dat 
wij eenmaal daar boven, in de denkbare wereld , 
aanschouwden, en zoo herinneren wij ons tevens 
het goede, het regtvaardige en al wat dat schouw- 
tooneel der waarheid opleverde.” Gij weet wat 
daar volgt, en hoe Socrates daarop het vermogen 
der liefde, om in die gewesten der waarheid ons 
terug te voeren , schildert: voorstellingen , die wij, 
bij het onderzoeken van ’s menschen zedelijke na- 
tuur, wel inzonderheid zullen te betrachten heb- 
ben ; maar het is hier de vraag, hoe de redeneer- 
kunde ons op die afbeeldsels van het schoone, of, 
om minder dichterlijk te spreken, op voorwerpen, 
die schoor zijn, de aandacht moet doen vestigen , 
ten einde zoo tot klaar begrip van het schoone zelf 
te geraken: en daartoe wil ik u op nieuw Diotime 
doen hooren, zoo als zij in Plato's gastmaal, bij 
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haar spreken over de liefde en het schoone, zelve. 
een voorbeeld der hoogere dialectica geeft. Dat ge- 
sprek kan men als een vervolg beschouwen van 
hetgeen Plato in den Phaedrus zoo schoon begon- 
nen had. Gij zult er zoo wel het Soeratische op- 
leiden van het zigtbare tot het denkbare, van het 
bekende tot het onbekende, als het eigenlijk gezegd 
Platonische scheiden en verbinden in opmerken : 
en in ’t geheel, de gansche leiding dáár van 
Diotime is de gang der hoogere, der Platonische 
dialectica, » In dit alles, zegt zij, wat ik omtrent 
de natuur en de uitwerking der liefde u voorge 
dragen heb, in dit alles zoudt gij ook , o Socrates , 
kunnên ingewijd worden; doch de hoogere gehei- 
menissen ‚ waartoe ons dit voorbereiden en brengen 
moet, ik weet niet, of gij die zult kunnen door- 
zien ; maar evenwel, ik zal het zeggen, ‘en aan 
mijne zucht en toeleg om het u te doen zien, zal 
het niet falen: zoek mij maar te volgen, zoo gij 
kunt”” » Alwie, dus gaat zij hierop voort, alwie 
den regten weg wil inslaan om daartoe, tot het 
schoone, het schoone zelf, te komen, moet met 
het zinnelijke beginnen. Hij bewondert eene schoone. 
ligchaamsgestalte, een goddelijk gelaat en wordt er 
voor in liefde ontstoken, zoodat hij dat voor het 
schoonste van al wat schoon is, ja, alleen voor schoon 
houdt; maar al spoedig merkt hij ook in andere 
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gestalten ligchaamschoon op, en zoo komt hij uit 
zich zelven tot de bemerking, dat de schoonheid 
van één ligchaam met die van een ander ligchaam 
verwant is, en, indien men het zinnelijke schoon 
moet najagen, het dwaasheid is, het schoone van 
alle ligchamen niet voor één en hetzelfde schoon te 
houden: en, dit bemerkende, zal hij van alle 
schoone gestalten gelijkelijk bewonderaar en minnaar 
worden. Daarna moet hij de schoonheid der ziel 
boven die des ligechaams verkiezen en op hoogereu 
prijs stellen, zoodat, indien iemand edel van in- 
borst is, al beantwoordt zijn uiterlijk schoon daar 
niet aan, het hem genoeg zij, en hij hem beminne 
en verzorge en met hem alle edele gevoelens en re- 
denen voortbrenge en dezulke zoeke, die de jeugd 
verbeteren en veredelen , opdat hij zoo doende 
genoodzaakt worde om het schoone ook in pligts- 
betrachtingen en in zeden en wetten te aanschou- 
wen, en dit inzie, dat alles onderling verwant is: 
zoo zal hij het ligchaamschoon vocr gering en niets- 
beduidend houden. Van hier moet hem verder 
zijn geleider tot de wetenschappen brengen, opdat 
hij ook in de wetenschappen het schoone aanschou- 
we, en zoo reeds velerlei schoon te zien krijgende, 
niet meer het schoon hetzij van Génen mensch of 
van ééne deugd, als een slaaf vereerende en ten 
dienste staande, laag en kleingeestig zij; maar als 
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vestigende, in een oneindig veld van wijsgeerte, 
vele schoone gevoelens en verhevene denkbeelden en 
redenen te voorschijn brenge, totdat hij hier zich 
aldus versterkt en uitgebreid hebbende, eindelijk 
eene dusdanige wetenschap in het oog krijge, die — 
van dusdanig een schoon de wetenschap is... 
Maar, om dit te vatten, Socrates, moet gij, zoo 
veel gij kunt, zoeken opmerkzaam te zijn: want 
die tot hiertoe in de leer der liefde is voortgeleid , 
na al wat schoon is in het zinnelijke en denkbare 
wel en geregeld te hebben waargenomen, staat zoo 
aan het einde dier leer te komen en zal eensklaps 
een verwonderlijk schoon beschouwen, dat namelijk, 
o Socrates , waartoe al dat voorgaand onderzoek ge- 
diend moet hebben, vooreerst, hetgeen altijd is, en 
niet wordt en vergaat, noch toeneemt en afneemt z 
vervolgens, hetgeen niet nu eens schoon , dan weder 
niet schoon is, of met betrekking tot dit, schoon, 
in betrekking tot iets anders, leelijk is, of hier 
schoon en daar leelijk , of voor sommigen schoon , 
voor anderen leelijk is: ook zal hij zich het schoone 
niet verbeelden , als een gelaat, dat schoon is „ of 
als handen, die schoon zijn, of als iets anders, 
dat tot een ligchaam of tot eene rede of tot eene: 
wetenschap behoort, noch ook, als hetgeen in iets 
anders, als in een dier of op de aarde of in den 
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hemel of in wat het ook zij, aanwezig is, maar 
het schoone zelf, op en door zich zelf, met 
zich zelf van dezelfde gedaante en eeuwig het- 
zelfde , terwijl al het andere schoon op die wijze 
aan hetzelve deelachtig is, dat, daar zulks wordt 
en vergaat, dit noch meerder noch minder wordt 
noch eenige de minste verandering ondergaat. 
Wanneer dan iemand door middel van de liefde 
op deze wijze voortgaande en opklimmende, dat 
schoone begint te aanschouwen, dan bereikt hij al 
genoegzaam het einde. Dat toch is het regte voort- 
gaan in de wetenschap der liefde, dat men van 
het schoone, dat hier aanwezig is, beginnende om 
tot dat schoone te geraken, altijd opklimme, zoo- 
dat men als met trappen voortga van een tot twee 
en van twee tot alle schoone ligchamen en van de 
schoone ligchamen tot de schoone pligtsbetrachtin- 
gen en van deze tot de schoone wetenschappen , 
totdat men van de wetenschappen eindelijk op die 
wetenschap kome, die van niets anders, dan van 
het schoone zelf de wetenschap is en dat eindelijk 
te weten kome, wat hef schoone zij. Dáár, mijn 
lieve Socrates, zoo ergens elders, dáár moet de 
mensch leven, het schoone zelf aanschouwende: en 
zoo gij dat eenmaal zult gezien hebben, dan zal 
het u niet voorkomen tot goud of prachtig gewaad 
of tot schoone gestalten zich te bepalen, dic u nu 
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in verrukking brengen, zoodat gij zoo wel als vele 
anderen , bij het beschouwen er van, noch eten 
noch drinken zoudt willen, maar alleen zien en 
beschouwen : wat denkt gij? zoo het iemand te 
beurt mogt vallen, om het schoone zelf helder en 
zuiver en onvermengd , en niet bezoedeld met vleesch 
of kleur of andere nietigheden van stervelingen , 
maar het goddelijke schoon , te zien en helder te be- 
schouwen, denkt gij, dat het leven van een” mensch 
te versmaden zou zijn, die derwaarts heen zag, 
met den zin, waarmede het behoort, dat aan- 
schouwde en zoo zich daarmede bezig hield? Of 
ziet gij niet, dat het hem daar alleen gebeuren 
zal, met dien zin het schoone aanschouwende, 
waarmede het alleen aanschouwd kan worden , niet 
schijnbeelden van deugd voort te brengen, als met 
geene schijnbeelden zich ophoudende, maar ware 
beelden , als met het ware zich vereenigende, en 
brengt hij zoo doende ware deugd voort en kweekt 
hij die aan, zal het hem dan niet te beurt vallen , 
bij de goden bemind, en, zoo het eenigen sterve- 
ling beschoren is, onsterfelijk te worden?” (+) 
Ziedaar die verhevene redeneerkunde van Plato, 
vrienden, die met ons als van trap tot trap op- 
klimmende en altijd scheidende en verbindende, 





(1) Symp. 210. A. — 212. À. 
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eindelijk ons tot de ideën, in het rijk der waar- 
heid opvoert. Maar bemerkt gij niet tevens, dat, 
hoe geheimzinnig ook daarover Diotime bij Plato 
spreekt, het in den grond toch niets anders, dan 
de gang der natuur is? Even zoo immers gaat 
een ieder van jongs af, bij de ontwikkeling van 
zijnen geest, van het zinnelijke tot het denkbare 
voort, en wie is immer in rijperen leeftijd tot klaar 
begrip van het schoone gekomen, zoodat hij, dat 
regt vattende, in het beoordeelen van al wat men 
voor schoon of niet schoon pleegt te houden, uit- 
muntte, die het niet aan dezen natuurlijken 
voortgang van ’smenschen geest te danken had ? 
Zoo komt dan deze zelfde redeneerkunde de natuur 
te hulp, en, daar zij op gelijke wijze onze be- 
grippen van het goede, regtvaardige, heilige, god 
delijke opklaart en bestemt, stelt zij ons tevens in 
staat, om, in zoo verre zulks den nog zinnelijken 
mensch geoorloofd is, over alle goddelijke en men 
schelijke zaken naar waarheid te oordeelen. 

Groot was dus het onderscheid tusschen deze 
Socratische en Platonische leerwijze en die der so- 
phisten. Niet, dat hetgeen de sophisten poogden 
en deden, op zich zelf onnuttig was. Die kunst 
van overreden is eene schoone en voor de maat- 
schappij hoogstbelangrijke en heilzame kunst. Plato 
zelf wilde daartoe tevens de redeneerkunde doen 
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dienen , gelijk uit zijnen Phaedrus blijkt: en wat 
de sophisten hieromtrent begonnen hadden, heeft 
naderhand Aristoteles bij het ontwerpen en uit- 
werken zijner syllogistica, vervolgd en voltooid. 
Maar de sophisten vingen met datgene aan, waar- 
mede zij hadden moeten eindigen. Dat overreden 
toch kan dan eerst heilzaam worden, wanneer men 
eerst zelf den weg der waarheid geopend, en an- 
deren, door hen van vooroordeelen te zuiveren, 
in staat gesteld heeft om almede dien in te slaan. 
Dit nu verzuimden zij, en zoo werd hunne over- 
redingskunst, hoe schoon en nuttig op zich zelve 
ook, verderfelijk voor de maatschappij, daar zij 
er al wat hun voorkwam, wezen of schijn, waar 
of onwaar, door zochten te betoogen en aanne- 
melijk te maken. Maar, daar het juist dit was, 
waarmede Socrates en, Plato aangevangen hadden, 
en zij niets meer beoogden , dan schijn van wezen 
af te scheiden, zoo bragten zij de ware dialectica 
aan deni dag, en zoo kon Aristoteles op hun voet- 
spoor voortgaande, de laatste hand aan hun werk 
leggen en het met het schoonste einde bekroonen. 

Na u dus de echte dialectica, mijne vrienden, 
volgens de leiding der Socratische school , voorge- 
steld te hebben, zal ik er wel niet veel bij te 
voegen hebben om u de natuur en het wezen 
dezer wetenschap te doen doorgronden. Die be- 
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Staat niet blootelijk, gelijk men doorgaans gemeend 
heeft, in bewijzen en verdedigen van hetgeen men 
voor waar houdt; maar in de eerste plants in het 
vinden der waarheid, en dat wel inzonderheid 
door scheiden en verbinden. En vraagt gij, waar- 
om men doorgaans het eerste veeleer, dan het laat- 
ste, het allergewigtigste, dat zoeken en vinden der 
waarheid, voor dialectica gehouden heeft, waarom 
in de scholen der wijsgeeren de syllogistica van 
Aristoteles met zoo veel vlijt en zoo verwonderlijke 
scherpzinnigheid beoefend is, daar men zich san 
epagoge en analysis weinig liet gelegen zijn, ja, 
deze beide methoden, hoe strijdig ook met haren 
aard , tot bewijzen en vaststellen deed dienen; mijn 
antwoord is gereed. Het is, omdat de mensch zich 
veel hever van de gegrondheid zijner eigene stellin- 
gen overtuigen, en er anderen van overreden wil, 
dan onpertijdig naar waarheid zoeken. Wij zien 
het in het gemeene leven. In het zamenspreken 
der menschen, hoort men ieder gedurig zijn ge- 
voelen voor den dag brengen en zoo veel mogelijk 
bewijzen en verdedigen. Men weet het, ja, en 
ook zegt men het van tijd tot tijd, dat het om 
waarheid te doen is, maar toch blijft ieder op de- 
zelfde wijze voortredeneren, altijd voorvechtende 
wat men voor waar houdt, altijd wederleggende 
wat er een ander van zegt. Zoo gaat het in de 
13 
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zamenleving: zeldzaam, hoogstzeldzaam, dat men 
met elkander, om eenmaal achter de waarheid te 
komen, onderzoekt, als had men zelf geen gevoelen. 
Niet anders is het ten allen tijde met het zamen- 
spreken, het dizadyeodar, de Biansnriùj der philo- 
sophen gegaan. Kunstmatig deed men daar, wat 
men elders van zelfs gewoon was te doen, en, of- 
schoon men er niet aan twijfelen kon, of waarheid 
“moest men er door aan den dag brengen, toch 
deed men niet dan stellen en bewijzen. Zoo de 
Academici ook zelfs oudtijds, wier zedigheid. en af- 
keer van iets vast te stellen geroemd wordt, des- 
niettegenstaande legden zij zich veel meer op het 
bewijzen van stellingen dan op het zoeken der 
waarheid toe. Het disputare én ulramgue partem, 
hunne geliefkoosde oefening, wat toch was dat an- 
ders, dan een wedstrijd om zoo wel hetgeen tegen 
als voor eene stelling te zeggen was, met al de 
kunst der dialectica en der rhetorica, als waar voor 
te stellen en staande te houden ? daartoe gebruik- 
ten zij al wat hun maar ten dienste scheen te staan, 


de epagoge zelfs en de methode van scheiden en _ 


verbinden, en van daar welligt, dat men de epa- 
goge zoo lang voor inductie, voor de kunst van 
verstrikken , gehouden heeft. Maar, hoe meer wij 
dat alles nagaan, des te voortreffelijker, des te hoo- 
ger moet ons nu ook dat Baader, die Harcuruù , 
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die redeneerkunde van Socrates en Plato voorko= 
men, als zijnde die voornamelijk tot het vinden 
der waarheid, en slechts tr de tweede plaats tot 
het staven van het gevondene en het wederleggen 
van tegenwerpingen geschikt. Wij hebben daar zoo 
even, vrienden, de echte wiskunde met het gewone 
tellen en meten van handwerkslieden vergeleken : 
zoo onderscheidt zich deze hoogere dialectica van 
dat gewone redetwisten. 


DE REDEKUNST, 


Onder het lezen van Plato's schriften , jongelin= 
gen, is het mij dikwijls in mijne jeugd gebeurd, 
dat ik bij mij zelven zeide: zie! hoe oud dat alles 
moge zijn, is het inderdaad niet voor ons, in den 
tegenwoordigen tijd nog zelfs, nieuw? En dat wel 
ten aanzien der gewigtigste zaken, als het beoefe- 
nen der kunsten en wetenschappen, en bijzonder 
het doorgronden van het wezen der redeneerkunde 
en der redekunst. Men heeft beide, ja, in de 
voorgaande eeuw op eene andere, minder onbeha- 
gelijke wijze beginnen voor te dragen: beide zijn 
„zelfs in ons oog geheel andere wetenschappen ge- 
worden, dan zij zich te voren sedert de middel 
eeuwen , als dialectica of logica en als rhetorica , 

13 * 
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vertoonden. Maar hoe vaak heeft men niet, bij het 
verbeteren van den vorm, meer de kunst, de be- 
hagelijke kunst, der sophisten, dan dat zoeken en 
vinden der waarheid, gelijk het bij Plato voorkomt, 
als tot het wezen dier wetenschappen behoorende, 
bedoeld en nagestreefd ! Daardoor intusschen moe- 
ten zich dezelve bij ons inzonderheid en bovenal 
aanbevelen. Want hoe wel zij zich ook voordoen , 
al is het ook, dat zij niets meer van het school 
sche behouden, dat haar sedert vroegere eeuwen 
aangekleefd heeft, wat hebben wij er toch aan , zoo 
zij ons niets leeren doen , dan ontegenzeggelijk he- 
wijzen en ouwederstaanbaar overreden, om het even 
of de stellingen, die voorgedragen worden , waar, 
dan of zij valsch zijn? Zoo wel kunnen zij dan 
pesten der maatschappij, als geneesmiddelen voor 
het menschdom worden. Bij het handelen over de 
redekunst zal ons dit nog meer blijken. Want, 
zocht Plato ten zijnen tijde eene nieuwe, eene 
hoogere dialectica in te voeren, hij was tevens de 
hernieuwer, de hersteller der rhetorica: en wij, 
zoo wij zijne schriften grondig zoeken te verstaan , 
geen twijfel, of wij zullen ook hierin vrij wat van 
hem kunnen leeren, dat waarlijk, in onzen tijd 
nog zelfs, nieuw moet schijnen. 

Maar de rhetorica zelve, vrienden, voordat wij 
verder gaan, waartoe zullen wij haar brengen ? 
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Behoort zij wel tot de zuivere wetenschappen, 
waaronder wij haar hier plaatsen, of moet zij niet 
veeleer tot de schoone kunsten gebragt worden ? 
Gij herinnert u, wat Soerates tot Phaedrus aan 
den oever van den Hissus zeide: » Laat ons voort- 
gaan met over deze onderwerpen der wijsgeerte 
te spreken en haat ons er wel over spreken: want 
zie! die zangsters daar boven ons hoofd in het ge- 
boomte, die altijd zingende cicaden, zij bood- 
schappen het‚de Muzen , hoe men hier haar ver- 
eert, en onder die Muzen bevinden zich mede 
Calliope en Urania, de oudste van dezelve, die 
den schoonsten zang doen hooren » aan deze zullen 
zij, na haren dood , boodseháppen , hoe wij hier 
met elkander over de hoogste muzijk, over de 
wijsgeerte „ gesproken hebben” Daaruit zow men 
opmaken, dat de kunst van wel te spreken of de 
redekunst , en zoo ook de fraaije letteren die daar- 
mede verwant zijn, tot de schoone kunsten be- 
hooren. En inderdaad, het is maar zoo, als wij 
reeds begonnen hebben op te merken, in het wel 
spreken zoo wel, als in het wel zingen is muzijk 
heerschende: in beide is het vermogen, het ou- 
wederstaanbaar vermogen eener hoogere Muze blijk- 
baar. Wat hebben niet de redevoeringen van De- 
mosthenes en Cicero op de Grieken en Romeinen ;, 
wat niet de schriften van Xenophon en Plato en 
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beschaafde wereld ten allen tijde uitgewerkt ! 


Doch aan den anderen kant zou men weder _ 


zeggen, dat de redekunst en fraaije letteren tot de 
zuivere wetenschappen bewekkelijk zijn. Beide zijn 
met de redeneerkunde ten naauwste verknocht. 
Houdt zich een redenaar of schrijver, zegt Plato, 
niet stipt aan de leiding der redeneerkunde, zijn 
gang zal aan dien van een’ blinden gelijk zijn. 
Ook dienen zij beide, zoo wel als de redeneer- 
kunde, om onze denkbeelden van menschen en 
zaken, ja zelfs ook onze zuivere verstandsbegrippen 
op te helderen en wel te bestemmen, en zoo moe- 
ten ons beide eveneens, en volgens dezelfde me- 
thoden, op de waarheid brengen. Dit een en an— 
der schijnt haar weder geheel als zuivere weten- 
schappen te kenschetsen, en daarenboven hebben 
zij er nog niet dit van, dat zij niet, als de schoone 
kunsten en toegepaste of hoogere wetenschappen in 
de maatschappij op zich zelve staan, maar zoo wel 
als de wiskunde en de redeneerkunde, op die 
zelfde hoogere wetenschappen aldaar toegepast wor- 
den? Wij zien dus, dat het niet zoo gemakkelijk 
te beslissen is, waartoe de redekunst en de fraaije 
letteren gebragt moeten worden, en, zoolang zulks 
niet beslist zal zijn, is het niet te verwachten , dat 
wij eene hoogere Rhetorica, dan de gewone is, 


en ep 
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zullen ontdekken. Beginnen wij, om op het eene 
zoo wel, als op het andere te komen, met de 
hoofdvraag in dit alles, wat Aebben wij voor 
Rhetoriea te houden ? 

Ten einde dat te weten te komen, hetgeen ze- 
ker niet zoo terstond in het oog valt, en niet, 
dan door wel te scheiden en te verbinden aan het 
licht kan gebragt worden, wat dunkt er u van? 
Zou het daartoe niet voegzaam zijn, dat wij ons 
hier al terstond van Plato's dialectica, welker me- 
thode wij daar zoo pas vernomen hebben, be- 
dienden, en er schijn van wezen mede zochten 
af te scheiden? Daar is zoo veel, dat redekunst 
schijnt te zijn, zonder het daarom nog inderdaad 
te wezen: en daardoor, door dien ijdelen schijn, 
is het veroorzaakt, dat men haar ten allen tijde 


verkeerd beoordeeld, geheel miskend, ja, niet 


zelden veracht heeft. Al weet iemand , zegt men, 
al hare tropen en figuren op te noemen en te om- 
schrijven, al weet hij ‘daar nog bij, hoe hij eene 
redevoering moet beginnen, hoe hij die met zekere, 
ik weet niet welke, benivolentiae captatio moet 
voortzetten, hoe hij nu eens, bij het behandelen 
des onderwerps, scherts, dan weder ernst, soms 
eehe ironie, soms eenen uitroep, soms ook eens ecn 
beeld of eene vergelijking en wat dies meer is, gebrui 
ken moet, al weet hij, in één woord, zoo sierlijk 
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en schitterend schoon als maar te bedenken is, te 
spreken en te schrijven, hoe zal hij, met dat alles 
te weten en te vermogen, eene rede kunnen op- 
stellen , waarmede: hij onder de menschen kan voor 
den dag komen? Voor de school mag dat geschikt 
zijn, maar niet voor den kansel, niet voor de 
pleitzaal, niet voor hooge vergaderingen, waarin 
men zich over de gewigtigste aangelegenheden moet 
doen hooren. Zoo spreekt men: en zoo vermengt 
men dus niet alleen wat tot de redekunst behoort , 
zonder nog vedekunst te zijn, maar ook dat nietige 
en ellendige praalwerk van schoolgeleerden en scho- 
lieren, met de Rhetorica zelve. Al dat kunstige 
en sierlijke en schitterende behoort wel gewis tot 
de redekunst niet. Waarheid willen wij, en de 
rede der waarheid is, volgens Euripides, eenvou- 
dig: maar ook al wat tot de redekunst behoort „ 
ja, er noodzakelijk toe behoort, zal zij redekunst 
zijn en ons op gepaste wijze tot de waarheid bren- 
gen, als goede stijl en al wat daartoe vereischt 
wordt, dit alles is daarom nog niet Redekunst. 
Hoe noodig dus, hier vooral schijn van wezen wel 
af te scheiden! Doen wij dit dan op Platonische 
wijze, ja, volgens het voorbeeld van Plato zelven, 
hetwelk hij ons in zijnen Phaedrus gegeven heeft. 
Het is toch in dezen dialoog de liefde niet alleen , 
die er het onderwerp van uitmaakt; maar, teu 
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einde over de liefde en over wat het ook zij, wel 
te spreken en te schrijven, onderzoekt Soera te 
daar met Phaedrus naar de echte redekunst. Voor 
dat zij daarop komen, hekelt hij op de fijnste en 
tevens beschaafdste, dat is, op zijne, op Socrati- 
sche wijze het kunstwerk der sophisten en Rheto- 
ren: niet dat hij het voor onnut houdt, maar 
daarom komt het hem belagehelijk voor, omdat zij 
het voor de Rhetorica zelve hielden. Na al die 
vreemde woorden en benamingen opgeteld te heb- 
ben, zegt hij tot Phaedrus, die dat alles te voren 
bewonderd had en nog bewondert: » maar zie 
eens, mijn lieve Phaedrus, komt u dat weefsel van 
hen niet dan en zwak voor? — Dat zie ik nog 
niet, is het antwoord, maar toon het mij aan. — 
Zeg dan eens, zoo iemand tot uwen vriend Eryxi- 
machus den arts, of tot deszelfs vader Acumenus 
zeide: tk weet alle zoodanige dingen voor het 
ligchaam aan te wenden, als waardoor ik het, 
naar welgevallen of heet of koud doe worden, 
of, zoo ik wil, het doe braken of zich ook naar 
beneden doe onttedigen en vele andere diergelijke 
zaken; en dit wetende, houd ik het er voor, 
dat ik geneesheer ben en ook een’ ander, wien ik 
deze wetenschap mededeel, tot geneesheer maken 
kan: — wanneer zij dit van iemand hoorden, 
wat, denkt gij, zouden zij zeggen ? — Wat anders, 
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dan dat zij hem zouden vragen, of hij daarenbo- 
ven nog wist, op welke ligchaamsgestellen en wan 
neer en in hoe ver hij dit een en ander moest aan— 
wenden? — Maar zoo hij zeide, gaat Socrates 
hierop voort: dat weet ik niet; maar ik houd 
het er voor, dat, alwie van mij geleerd heeft, 
dat zelf wel kan doen, wat gij vraagt, wat zou- 
den zij dan antwoorden? — Bij zouden zeggen „ 
geloof ik: daf mensch raast, en, na het uit een 
boek welligt te hebben hooren voorlezen of zelf 
geneesmiddelen te hebben zien bereiden, zoo- meent 
hij geneesheer geworden te zijn, schoon hij 
niets van de kunst weet. — Maar verder, Phae- 
drus, zoo iemand eens bij Sophocles of Euripides 
kwam en zeide: dat hij over kleine zaken lange, 
en over groote, korte redevoeringen kon houden, 
en, zoo hij wilde, medelijden kon verwekken of ook 
het tegendeel, verschrikken en dreigen kon en wat 
dies meer zij, en dat hij dit anderen leerende, hun 
de tragische kunst kon leeren? — Ook deze, ge- 
loof ik, Socrates, zouden iemand uitlagehen, die 
de tragische kunst voor iets anders hield, dan voor 
de kunst om dit alles met elkander en met het 
geheel te doen. zamenstemmen. — Evenwel, merkt 
Socrates hierop aan, zij zouden hem, geloof ik, 
niet ruw beschimpen ; maar, gelijk een kenner der 
muzijk zou doen, die een’ man ontmoette, die er 
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ook. kenner van meende te wezen, omdat hij sna- 
ren den hoogsten en den laagsten toon kon doen 
geven, deze zou hem niet ruw weg zeggen: gij 
raaskalt, ellendeling; maar op zachter toon, als 
in de muzijk bedreven; beste man, het is wel 
noodzakelijk, dat hij, die kenner der muzijk zal 
zijn, dit wete, maar al weet hij al wat gij 
weet, ús het nog mogelijk dat hij van de muzijk 
zelve niet het minste verstaat. Want hetgeen de 
kennis der muzijk voorafgaat, weet ge; maar 
niet de muzik. — Regt zoo. — Zoo dan ook 
Sophocles: van den man die zoo praalde met zijne 
kunst, zoude hij zeggen, dat hij wel wist wat de 
tragische kunst moest voorafgaan, maar de kunst 
zelve niet kende: en even zoo ook Acumenus van 
dien anderen, dat hij hetgeen de geneeskunde 
voorafging wist, maar van de geneeskunde zelve 
geen verstand had. — Volkomen zoo. — En wat 
zullen wij nu van redenaars, van den zoetvloeijen- 
den Adrastus (1), of ook van Pericles denken, zoo 
zij iemand van dat overschoone kunstwerk hoorden 
gewagen, hetgeen wij zeiden tegen het daglicht te 
moeten houden om te zien hoe dun en nietig het 
is? zouden zij dan op bitsen toon, gelijk gij en 
ik, wegens gebrek aan beschaafdheid een ruw woord 


(1) Auntiphon wordt hier bedoeld, 
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zich laten ontvallen tegen hen, die over dat kunst 
werk geschreven en het anderen geleerd hebben , als 
ware het de redekunst zelve? of niet veeleer, als 
zijnde zoo veel wijzer dan wij, ook ons berispen , 
zeggende: Phaedrus en Socrates, gij moet u niet 
driftig maken, maar liever vergeven, zoo er som- 
migen zijn, die, wit hoofde zij niet weten te spre- 
ken, buiten staat zijn om te bepalen, wat toch wel 
redekunst zij, en, bij gevolg, alleen wetende, 
wat de kunst moet voorafgaan, de redekunst 
zelve meenen uitgevonden te hebben.” (1) 

Zoo brengt ons Plato, dunkt mij, met deze 
_ fijne ironie van Socrates, juist op het punt, om „ 
wat redekunst is, te beoordeelen. Laat ons dit 
eens in de bijzonderheden nagaan. Al dat werk- 
tuigelijke der kunst behoort wel tot dezelve , maar 
is daarom nog de kunst zelve niet: het gaat de 
kunst vooraf. Het behoort, zeg ik, tot de kunst: 
want, inderdaad, doet men iemand van jongs af 
de toonen niet wel onderscheiden, en juist en 
met alle verscheidenheid en op de maat uiten, 
deszelfs zang zal, hoe welluidend en hoe bekorend 
dan ook, toch altijd wildzang blijven. Zoo ook 
in het beoefenen der danskunst: heeft men er 





(1) Phaedr. 267 E. — 269 C. Vel. Badon Ghybeu 
in zijne disp. in ironiam Socratis, geheel in den Socrati- 
schen geest geschreven. 18355. 
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zich niet van kinds af op toegelegd, om passen 
te maken en op de maat zich te bewegen, beha- 
gelijk mag men daar heen huppelen, doch dansen 
zal men nooit. Maar gaat het niet zoo met al wat 
men leert? En zou dan de kunst van spreken, 
van wel te spreken en wel te schrijven alleen daarop 
uitzondering maken? Het behoort tot die kunst, 
laat het ons toestemmen, dat men de deelen der 
rede wel kenne, dat men de zinsneden wel wete 
te scheiden en zamen te voegen, van de onder- 
scheidene figuren en tropen niet onkundig. zij, en 
men daarenboven opgemerkt hebbe, hoe en op 
hoe onderscheidene wijzen eene rede begonnen, 
voortgezet en beslotén wordt: maar even min als 
het, volgens Socrates, voor den arts genoeg is, te 
weten , hoe hij iemand tot zweeten brengen , of 
hoe hij hem van binnen zuiveren kan, is het voor 
den redenaar genoegzaam, dat hij alleen dat werk- 
tuigelijke der redekunst geleerd hebbe. Dit gaat 
alles de kunst en derzelver regte beoefening vooraf, 
maar maakt de kunst zelve niet uit. Dan genoeg, 
om op te merken, hoeveel er tot de redekunst 
behoort, zander nog redekunst te zijn. Gaan wij 
na verder voort, om haar zelve, wat zij niet 
schijnt te zijn, maar inderdaad is, en in de eerste 
plaats, hoe men „tot hare regte beoefening komt, 
te leeren kennen. 


, 
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Plato doet Socrates hiertoe voornamelijk juist on- 
derscheiden en wel zoo, dat het op alle kunsten , 
ja, op alle wetenschappen toepassing heeft. » Gij 
vraagt mij, laat hij hem tot Phaedrus zeggen, hoe 
men dan toch eigenlijk aan de kunst van wel spre- 
ken en wel schrijven komt; maar, gelijk in al het 
overige, waarin men uitmunten wil, zoo ook hier: 
eerst moet men er aanleg, van nature aanleg toe 
hebben, dan wetenschap er bij zien te verkrijgen, 
en eindelijk, zich oefenen” Ziedaar ons de zaak 
juist en duidelijk en in haar geheel voorgesteld. 
Laat ons ook dit naauwkeurig zoeken na te gaan. 

Men heeft er zoo veel tegen, dat de jeugd zich 
met al die voorschriften der kunst vermoeit. Want, 
zegt men, al dat kunstmatige brengt haar niet tot 
de kunst ; maar geen wonder: aanleg wordt in de 
eerste plaats ondersteld : zonder die kan niets, wat 
men ook. doe of aanwende, baten. Aan den anderen 
kant hoort men wêer zeggen: aanleg is genoeg, 
zoo er maar oefening bij komt: de dichter wordt 
geboren, maar niet gemaakt en zoo ook de rede- 
naar. Ik stem het toe: men maakt niet dichters 
of redenaars, gelijk men uit hout en steen stand- 
beelden maakt; maar men kan hen toch vormen. 
De dichters welligt zijn hiervan uit te zonderen, 
de zoodanige namelijk, die als Homerus en Ossian 
onder een nog ruw menschengeslacht, geheel door 
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natuuraanleg en als door instinkt zongen. Maar 
hoe gering is derzelver aantal! En, wat de overige 
betreft, die toch waarlijk dichters geweest zijn, 
het heeft hun niet aan vorming ontbroken, en, 
hadden sommige van hen dezelve te weinig, des te 
meer mist men die nog heden in hunne kunst en 
kunstgewrochten. Maar kan men dit zoo algemeen 
van de dichters, welke ten allen tijde, bij alle na- 
tiën, den mensch toegeschenen zijn, als door hoo- 
ger geest aangeblazen te worden, zeggen, hoe veel 
meer moet het dan niet van de redenaars, die 
overreden en overtuigen, gelden! Plato brengt 
ons door deze onderscheidingen op het wezenlijke 
onderscheid, dat in latere talen uitgedrukt is ge- 
worden, van eloguentia en rhetorica, welspre- 
kendheid en redekunst, dat in zijne taal nog niet 
voorhanden was: en zoo doet hij ons den Orator, 
den Redenaar kennen. Aanleg is genoeg, om 
iemand welsprekend te doen worden, zoo er maar 
oefening bijkomt 3 maar om Redenaar te worden, 
zoo als het Demosthenes en Cicero geweest zijn , 
wordt redekunst en dus ook wetenschap vereischt. 
Wij komen zoo al meer en meer, met behulp 
der Platonische dialeetica op de beantwoording der 
vraag , wat rhetorica is. En dus beschouwd, vrien- 
den, heeft zij waarlijk niets onbehagelijks voor ons. 
… Geen schooner vermogen van den mensch, dan dat 
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van wel te spreken en wel te schrijven. Hoe meer 
aanleg iemand daartoe van nature heeft, des te 
meer en des te heilzamer kan hij op anderen en 
op de geheele maatschappij werken. Waarom dan 
niet de redekunst, in plaats van haar te verachten , 
hoogelijk te vereeren , daar zij het is, welke den 
mensch dat vermogen veredelen en volmaken doet , 
ja, kem hetzelve tot heil des menschdoms doet 
gebruiken ? Maar ter zake: wat is nu eindelijk de 
natuur, wat het wezen der redekunst ? 

Na er aldus al wat tot haar behoort, zonder 
daarom nog redekunst te zijn , afgescheiden te heb- 
ben, blijft ons, dankt mij, dit, als hare wezen- 
lijke eigenschap over, dat zij den gang. der rede- 
neerkunde volge: en zoo, zou ik zeggen, is hare 
natuur , haar wezen in de redeneerkunde gegrond. 
Zonder deze noch redekunst noch letteren , noch 
ook welsprekendheid, die te regt welsprekendheid 
mag genoemd worden. Daarom, geloof ik, hield 
Aristoteles de rhetorica voor de wederga, het 
dvriorpoPdy der dialectica, waarmede hij dit wel mag 
bedoeld hebben, dat, ofschoon beide in vorm 
verschillen, zij toch in aard en natuur overeen- 
komen. Dit is het oogpunt, gelijk het ons Plato 
ten duidelijkste doet zien, waaruit de redekunst 
en zoo ook alle letterkunde beschouwd en beoefend 
moet worden. Al heeft iemand den schoonsten 
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aanleg om wel te spreken en wel te schrijven, en 
al oefent hij zich daarin gestadig, indien het hem 
zan de kunst van scheiden en verbinden, aan het 
vermogen om door dat scheiden tot waarheid te 
komen en er anderen toe te brengen, ontbreekt, 
hoe welsprekend hij ook zij en hoe bevallig hij 
schrijve, echt redenaar of schrijver zal hij nooit 
worden. En ziedaar ons nu eindelijk, vrienden , 
zoo ik mij niet bedrieg, niet alleen op de natuur 
en het wezen der rhetorica, maar ook op hare 
schoonheid en hooge voortreffelijkheid gekomen. 
Zij moet, even als de dialectica zelve, het mensch 
dom tot de waarheid brengen, en, om haar dat te 
doen vermogen, of liever, om de dialectica door 
haar dit te doen uitwerken, hebben wij haar slechts 
hare gaven, al wat tot haar behoort, en wij nu, 
om haar zelve regt te kennen, van haar afgeschei- 
den hebben , bijzonder de gave van wel te overre- 
den, terug te geven. Zoo staat zij dan daar, als 
redeneerkunde, ja maar als welsprekende rede- 
neerkunde, als redekunst voor ons. En ziet nu, 
jongelingen, hoe innerlijk goed, hoe heilzaam zij 
voor het menschdom, en tevens, hoe schoon zij is. 
Dialectica doet ons voor ons zelve en voor anderen 
het rijk der waarheid openen. Wij hebben gezien, 
hoe de epagoge van Socrates en bijzonder de analy- 
sis van Plato daartoe den mensch dienstig is. Maar 
ES 
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wat aal dialectica daartoe zonder woorden, zonder 
taal, zonder bevalligheid en juistheid van uitdruk- 
king vermogen? Hoe zal zij den mensch in dat 
zelfde rijk der waarheid binnenleiden, zoodat hij 
schijn van wezen afscheide en niets dan waarheid 
zie, indien zij niet met welsprekendheid, met de 
kunst van wel te spreken en te overreden, gepaard, 
hem daartoe opwekke, zanmoedige , in staat stelle ? 
Dit nu is het, wat de redekunst voor het mensch- 
dom «zijn kan en zijn moet. Zij is het, wier 
stem bij alle volken, in alle staten moet gehoord 
worden ‚opdat het menschdom overal ware deugd 
betrachte, waar geluk zoeke en zoo in waarheid 
deugdzaam en gelukkig zij: en dit vermag zij door 
‘de schoonste gave, die den mensch verleend is, de 
kunst van wel te spreken. 

Uit hetgeen ons tot nu toe, vrienden , omtrent 
de natuur en het wezen der rhetorica gebleken is, 
kannen wij, dunkt mij, al genoegzaam opmaken , 
waartoe zij behoort, of zij tot de schoone kunsten, 
dan of zij tot de wetenschappen gebragt moet wor- 
den. Ook leidt ons het verhandelde, naar ik ver= 
moed , tot eene hoogere rhetorica, dan welke ge- 
woonlijk in de scholen’ voorgedragen wordt, en kan 
ons die zelfde hoogere rhetorica nog te meer het 
wezen der échte, der ‘ware, doen beseffen. Laat 
ons zien. 


men 
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Het ìs ons voorgekomen, gelijk gij u herinneren 
zult, dat zij tot beide kan schijnen te behooren. 
Welsprekendheid is, volgens Socrates bij Plato, 
daar aan den Ilissus, de taal van Urania en Cal- 
ope, de oudste der Muzen, en das Aus! , ja, eene 
der schoonste en verhevenste kunsten ; maar daar 
entegen , zoo als ons nu vooral gebleken is , hoezeer 
zij ook ons oor streele en ons hart verheffe, in den 


‚grond is zij redeneerkunde en bij gevolg zuivere 


wetenschap. Door ons scheiden van hetgeen tot haar 
behoort, van-datgene, wat zij wezenlijk is, wordt 
ons zulks nu nog duidelijker. Volgens het eerste 
is zij kunst, volgens het laatste, wetenschap ; maar 
daar het dit laatste is, dat hare natuur en haar 
wezen uitmaakt, zal zij eigenlijk onder de weten- 
schappen, en wel als zuivere wetenschap gerang- 
schikt moeten worden: en daarom, gelijk wij nu 
zien , is het niet kwaad van ons bedacht geweest, 
om haar in deze onze onderzoekingen, hier op de 
redekunde te laten volgen. Maar dat is dan wel, 
zult gij zeggen, eene zonderlinge wetenschap, die 
zoo half kunst en half wetenschap schijnt te zijn. 
Dat is het, ìs mijn antwoord; maar eigenlijk is 
zij toch wetenschap en het is even zoo met de 
fraaije letteren gelegen, gelijk wij in het vervolg 
zien zullen. 

Ik meen tot duidelijke begrippen dezer zoo regt 

___M* 
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Wonderbare zaak gekomen te zijn, door het verge= 
lijken van de wetenschappen met de kumstem 
Want in de kunsten is er ook zoodanig iets, en dat 
niet minder zonderling is, het leerdicht betreffende. 
Op dezelfde wijze zouden wij kunnen vragen: hoe 
zullen wij dat noemen ? Kunst of wetenschap ? 
Dat er de poëzij den boventoon in voert, wie zal 
dit in twijfel trekken ? Maar aan den anderen kant 
komt ons dat zelfde leerdicht al vrij wetenschap-. 
pelijk voor: het heet ook Zeerdicht of didaktische 
poëzij, en dient ons dus te deeren. Nog meer: 
van de vroegste tijden af is er wijsgeerte , wel niet 
diepe, gansch afgetrokkene, maar toch wijsgeerte 
in voorgedragen, die tot het leven en bedrijf der 
menschen betrekking heeft, gelijk uit Hesiodus 
blijkt; maar in lateren tijd is het inderdaad er toe 
gebruikt, om ons zeer diepzinnige, ja, stelselma- 
tige wijsgeerte te leeren: getuige het gedicht van 
Lucretius de rerum natura. Riedaar dus in de 
kunsten zoo wel eene kunst, die tevens weten- 
schap, als in de wetenschappen eene wetenschap , 
die tevens kunst schijnt te zijn. Maar, vrienden , 
zullen wij ons daarover verwonderen ? Het is vol- 
komen met de natuar overeenkomstig: wij onder 
scheiden kunsten en wetenschappen, en scheiden 
dezelve scherp van elkander af, ten einde ons van 
beide juiste en bestemde denkbeelden te vormen ; 
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doch in de natuur, weten wij, bestaat zulk eene 
afscheiding niet. Alles is daar overeenstemming, 
en, door schier onmerkbare overgangen, loopen de 
ongelijksoortigste zaken zonder eenigen sprong in 
elkander. Zullen wij ons dan verwonderen , dat er 
in de kunsten en wetenschappen, de schoonste al- 
ler natuurvoortbrengselen , hoe ongelijksoortig dan 
ook, even eens van de eerste tot de laatste over- 
gangen bestaan? Wij krijgen hier reeds, dunkt 
mij, om zoo te spreken, een zeker voorgevoel van 
hetgeen wij op weg zijn om te leeren kennen en 
te doorgronden, de. natuurlijke verwantschap na- 
melijk en de banden der kunsten en wetenschappen. 
Want, zien wij het niet? het leerdicht en de re- 
dekuust, zij verbinden dezelve aan elkander. Ge- 
lijk het leerdicht de overgang der kunsten tot de 
wetenschappen uitmaakt, zoo blijven wij in de re- 
dekunst, ofschoon zij ook van nature wetenschap 
en zuivere wetenschap is, toch nog veel van het 
bekorende der kunst, inzonderheid van de muzijk 
en poëzij erkennen. Maar houden wij ous nog 
maar vooreerst met de redekunst zelve bezig. Die 
zelfde vergelijking van haar met het leerdicht, waar- 
ep wij zoo van zelfs gekomen zijn, zal ons nog 
meer in staat stellen, om haar in al hare bekoor- 
lijkheid zoo wel , als in al hare kracht en majesteit, 


ons voor den geest te brengen. 
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Het zou niet geheel ongerijmd zijn, dunkt mij, 
dat men de didaktische poëzij de dialectica der 
poëzij, en de redekunst de poëzij der dialec- 
tica noemde. Op de eerstgenoemde past die be- 
naming volkomen: zij drukt geheel het ka- 
rakter van het leerdicht uit, dat veelal miskend 
wordt. Want men weet, hoe men in lateren tijd 
bij de Grieken en Latijnen, maar vooral bij de 
nieuwere volken, deze soort van poëzij misbruikt 
heeft, zoodat men het tot de beschrijving van 
jagt en visscherij en diergelijk bedrijf, of tot ze- 
dekundige vertoogen in maat, maar zonder poëzij 
of philosophie, zonder verbeeldingskracht of dialec- 
tischen gang, in één woord, zonder eenigen wijs- 
geerigen zin, deed dienen. Dit zal men niet van 
de werken en dagen van Hesiodus, van Lucre- 
tius dichtstak, vooral niet van de gedichten van 
Xenophanes, Parmenides, Empedocles, voor zoo 
ver wij over dezelve uit de overgeblevene brokken 
kunnen oordeelen, zeggen. Daarin, en in die 
laatste inzonderheid , heerscht geheel de dialectica 
in hoogeren zin der poëzij, en dat is in waarheid 
didaktische poëzij. En wat de benaming der rede- 
kunst betreft , als ware zij de poëzij der dialectica 
zoo min als toonkunst zonder muzijk, kan ,dia- 
lectica zonder redekunst, op het hoofd en het 


hart der menschen jets uitwerken: en hebhen 
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wij het miet reeds meermalen opgemerkt , dat er iu 
de redevoeringen der eerste redenaars inderdaad 
zekere muzijk, ja poëzij heerscht? Van daar in- 
zonderheid, dat het vermogen der welsprekendheid 
op de gemoederen der menschen zoo magtig en 
niet ongelijk aan dat der muzijk en poëzij geweest 
ss. Wij weten, hoe Cicero zich daarover hooren 
laat. » Negue vero mihi quidguam praestabiltus 
videtur, quam posse dicendo tenere hominum 
coetus; mentes allicere, volentates impellere, 
guo velis,. unde autem velis, dedueere, Haen 
una res in omni libero populo, maximegue in 
pacalis tranquillisyue civitatibus, praeccipue sem- 
per floruit sempergue dominata est. Quid enim 
est aut lam admirabile, quam ex infinita multi- 
tudine hominum exsistere unum, gui id, quod 
omnibus naturá sit datum, vel solus vel cum 
paucis fucere possit? aut tam jucundum cognitu 
atque audilu, quam sapientibus sententis gra- 
wibusque verbis ornata oratio et polita? aut tam 
potens tamgue magnifum, quam populi motus, 
Judicum veligiones, senatus gravilalem. unius 
eralione converti? Quid tam porro regium, tam 
liberale, tam munificum, quam opem ferre sup- 
plivibus, excitare afflictos, dare salutem, liberare 
periculis, retinere homines in civitate? — Ut 


vero jam ad illa summa ventamus: quae vis alia 
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potuil aut dispersos homines unum in doeum con- 
gregare, aut a fera agrestigue vita ad hunc hu- 
manum cultum civilermgue deducere, aut, jam 
constitutis civitatibus, leges, judicia, jura descri- 
bere? Ac, ne plura, guae sunt paene innume- 
rabilia, consecter, comprehendam brevi: sic enim 
statuo, perfecti oratoris moderatione et sapienliâ 
non solum ipsius dignitatem, sed et privatorum 
plurimorum, et universae reipublicae salutem ma- 
zime contineri”” (»). _ Drakt Cicero hiermede niet 
de kracht der welsprekendheid, als ware zij zekere 
hoogere poëzij en muzijk, uit? Denken wij maar . 
aan hetgeen de Ouden aen het vermogen der mu- 
zijk en poëzij toeschreven : 
Dictus ‘et Amphion, T'hebanae conditor arcis, 


Saxa movere sono testudinis et prece blandd 
Ducere, quo wellet, @) 


Wij komen zoo al ongevoelig op eene hoogere 
rhetorica, dan gewoonlijk in de scholen geleerd 
wordt; maar, vrienden, hetgeen ons Plato daar- 
omtrent leert, is nog hooger. De welsprekendheid, 
zoo als zij door Cicero zoo regt welsprekend voor- 
gesteld wordt, kan, als kunst van spreken en over= 
reden, zoo wel ten kwade, als ten goede leiden, 
zoo wel staten en volken ten verderve, als tot be 





(1) Cic. de Orat, L.8. (2) Horats Ep ad Pis 
vs. 3gî. cf. Od. L. tur. tt. 
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houd en welzijn brengen. Is er iemand tegenwoor- 
dig, die den moord in Frankrijk in den S', Bartho- 
lomeus nacht gepleegd niet verfoeit en voor Europa 
verderfelijk rekent? en hoort daar eens Muretus 
over , wanneer hij, ter eers van Karel den IX , den 
bewerker dier gruwelen, of liever het werktuig er toe 
in de hand van Catharina de Medicis, den Heiligen 
Vader er mede gelakwenscht. » Quis in Gallia 
rerum status fuerit, qua tempore Carolus nonus 
ad regni gubernacula morte fratris admotus est, 
omnes facile recordamur, Nam, quae mali vis, 
jam tum Henrico regnanle, in venis ac viscerihus 
Galliae concepta ac conclusa latuerat; cuique 
optimus ille Rex, ob perpetuo deplorandum in- 
opinatae mortis eventum, remedium adhibere, 
eum maxime cuperet, non potuerat: eadem cum 
se sub Francisco secundo commovere coepissel: et 
ab eo guopue, intempestiva morte praereplo, com- 
pressa modo et cohibita, non etiam exstincta et 
sublata esset, ad extremum universa se, üigresso 
regnare Carolo, effudit. Ut autem aquae impe- 
tus saxorum lignorumve opposilu diu retentus ac 
retardatus, si forte tandem ea, quae obstabant, 
aut sublata, aut perrupta et disjecta sunt, multo 
major ac vehementior esse consuevil: la illa ho= 
mütum omnia turbare cupientium coetus, quos ad 
id tempus legum ac regum terror tanguam vinc- 
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fos infrenatosqgue tenuerat, fractis postremo re 
pagulis, furere ac bacchari per nobilissimmum reg 
num, el in summa impietate summam licentiam 
nacti, divina humanague omnia caedibus et in- 
cendiis miscere coeperunt. — Horret ac refugit 
animus ea memorare, quae post illas pestes ac 
furias ab. humani generis hoste ümmissas conli- 
gerunt: profanata, eversa, incensa templa; 
aras sacerdotum caede maculatas; abstractas ex 
sedibus suis virgines Deo sacras; direptas urbes; 
campos manantes sanguine; fluviorum cursus hu- 
manis corporibus impeditos; ludentem excarnifi- 
eandis hominibus saevittam; feritatem ne conditis 
guidem mortuoram ossibus ac cineribus abstinen- 
tem. Quis usque eo Gallici, aut potius Christiani 
nominis hostis est, gui illa sine lacrymis adspi- 
eere potuisset ? 0 Gallia, Gallia, tot virorum 
fortium, tot egregiorum principum, tot summo- 
rum Pontificum, qui tanta eum laude Ecclesiae 
Dei praefuerunt, parens: Tune dla es, quae 
susceptam a Christi et Apostolorum discipulis fi- 
dem nunquam postea deseruweras? quae non a tuis 
tantum, sed ab aliorum quoque finibus haereticos 
aliosgue hostes nominis Christiani tam saepe de- 
puleras? quae Europam, Africam, Asiam, ges- 
tis pro Christi fide bellis nobilitaveras? quae vio- 
latam ab aliis sedis apostolicae dignitatem tam 
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saepe restitueras? lam firmis praesidüs sepseras? 
tam multis ornamentis affeceras? quae urbem Ro- 
mam ab imminenti direptionis et ezcidi periculo 
tam saepe liberaveras? — OQ noctem illam me- 
morabilem et in fastis exümiae alicuius notae ad- 
jectione signandam, quae paucorum seditiosorum 
interitu regem a praesenti caedis periculo, reg- 
num a perpetua civilium bellorum formidine li- 
beravil! Qua qguidem nocte stellas equidem ipsas 
luxisse solilo nitidius arbitror: et flumen Segua- 
nam majores undas volvisse, quo citius illa im- 
purorum hominum cadavera evolveret et exone- 
raret in mare. O felicissimam mulierem Catha- 
rinam, regis matrem, quae cum lol annos ad- 
mirabili prudentia parigue sollicitudine regnum 
filio, frlium regno, conservasset, tum demum se- 
cura regnantem filium adspezit!” 4) 

Ik lees dit niet, af voel mij door het vermogen, 
het onweêrstaanbaar vermogen dier welsprekendheid , 
tegen wil en dank op het punt brengen om toe te 
juichen , wat ik verfoeijen moet. En dit dan, jon- 
gelingen ! ís dit dan de echte, de hoogere welspre- 
kendheid en redekunst, die wij zoeken? Ik zou 
meenen, dat zij, hoe wegslepende en krachtvol 
ook, toch meer voor de school, om zich in de 





(1) Muret. oper. Vol. 1. p…174=177. Ede Rulink, 
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kuust van overreden te oefenen, dan voor de-we- 
reld geschikt is. Er ontbreekt toch het hoofdver- 
eischte der echte welsprekendheid aan, waardoor zij 
het meest, waardoor zij alleen voor de wereld ge- 
schikt kan zijn, ik bedoel, waarheid, Niet, dat 
Muvretus opzettelijk heeft willen verdichten: zoo 
toch spreekt niemand, dan die geheel met zijn on- 
derwerp ingenomen is: en hoe ligt kon. men te 


_dien tijde door partijzucht verblind worden ! Maar 


wie ziet niet in, dat hij het er op toelegt en er al 
zijn vermogen toe inspant, om ons alles zoo te doen 
toeschijnen, als hij wenschte dat het mogt zijn, en 
dat wel, om ons zoo doende door het vermogen zij- 
ner rede onwederstaanbaar mede te slepen ? Dat ge- 
doogt de echte redekunst niet, te minder, daar het 
hem niet onbekend kon zijn, hoedanige schepsels 
die moeder en die zonen, die hij zoo ten hemel 
verhief, waren. En daarom, zoo als ik zeg, is 
die van Plato nog zoo veel hooger, ja, is zij de 
eeniglijk echte, de in waarheid hoogere rhetorica. 
Want ziet eens, jongelingen! ziet eens: vermag 
zoo veel op ons die taal van Muretus, welk en hoe- 
danig moet het vermogen dier welsprekendheid 
niet zijn, welke met gelijkelijk wegslepende, alles 
buigende en zich onderwerpende overredingskracht, 
waarheid ten doel heeft! Want waarheidsliefde 
toch, het is maar zoo, zit in den mensch: het is 


221 - 


ìn weêrwil van zich zelven, dat hij zich misleiden 
laat, en schijn voor wezen omhelst. En het moet 
den redenaar wel gewis niet om hevige en te- 
vens, zoo als het gaat, kortstondige uitwerking 
zijner rede te doen zijn: duurzaam moet de toon 
zijner stem in de ooren zijner hoorders blijven 
voortklinken, en, wat meer is, duurzaam en on= 
ophoudelijk moet zijne rede op hun verstand en 
tevens op hun gemoed en hart blijven voortwerken. 
Hoe kan dit plaats hebben, zoo niet zijne taal de 
taal der waarheid is? Maar is zij dit, ziet dan 
ook, welke de voortreffelijkheid dier echte, dier 
hoogere welsprekendheid is. Zoo zal zij wel in 
waarheid wezen, wat de Ouden zoo zinrijk noem- 
den: de copiose logwens sapientia. En meent niet, 
lieve vrienden! dat ik hier van idealen spreek, die 
welligt nimmer zullen verwezenlijkt worden. Leest 
Demosthenes. Het is in de redevoeringen van den 
eersten aller redenaren, dat die’ welsprekendheid 
alvermogend plagt te heerschen. 


DE FRAAIE LETTEREN. 


Bij het handelen over de redekunst hebben wij 
al meermalen van de fraaije letteren gewaagd: het- 
‘geen zeker, mijne vrienden ! een bij uitstek hbeha- 


ee en 
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gelijk en belangrijk onderwerp van beschouwing is. 
Haec studia, zegt Cicero er van: — wij hebben 
het van jongs af bij hem gelezen — haec studie 
adotescentiam alunt, senectutem oblectant, secun= 
das res ornant, adversis perfugium ac solatium 
praebent, delectant domi, non impediunt foris, 
pernoectant nobiscum, peregrinantur, rustican- 
ter. 2) Met belangstelling dus vragen wij: wat 
zijn zij, de fraaije letteren? in welk verband 
staan zij, zoo met de redekunst, als met de re- 
deneerkunde en de wiskunde? en van waar die 
invloed, die weldadige invloed, dien zij, volgens 
Cicero, op het geheele menschelijk leven hebben? 
Drie vragen, vrienden, welker beantwoording ons, 
zoo ik mij niet bedrieg, op doorgronding van het 
wezen der fraaije letteren brengen. Welligt ook 
komen wij er op iets hoogers door, dan men ge- 
woonlijk bij het beoefenen van dezelve vermoedt en 
dat ook in onzen tijd ons nieuw kan schijnen. 
Zoeken wij dan vooreerst onze begrippen, die 
wij er van hebben, wel te bestemmen. Zij heeten 
bij de lateren het schoone proza, en als literae, 
als Letteren en fraatye letteren, belles lettres, be- 
hooren zij eigenlijk tot de kunst van schrijven, 
d.i. tot het wel schrijven en dus tot den stijl. In 


(1) Cie, pro Archia c. 7 
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dit een en ander ligt het denkbeeld opgesloten, ja 
heerscht er in, van voordragt, gepaste, bekorende 
voordragt, en daartoe zal welluidendheid van taal 
en stijl veel toebrengen. Maar daarenboven heeten 
zij nog bij de Ouden literae humaniores, letteren, 
die tot beschaving brengen. Als zoodanig hebben 
zij bij ons bijzondere betrekking tot de beoefening 
van de schriften der oude Grieken en Romeinen : 
en zoo passen wij op haar toe het bekende: 
mmm didicisse fideliter artes 
BEmollit mores nec sinit esse feros. 

Deze zijn, meen ik, de hoofdbegrippen, die wij 
ons van de fraaije letteren maken; maar ontwik- 
kelen wij die verder, ten einde op haar verband 
met de redekunst te komen. De vorming van 
den eersten aller redenaren, van wien wij daar zoo 
even gewaagden, ja, de hooge voortreffelijkheid 
zijner kunst, zal er ons eerst regt uit blijken. 

Proza is van aard wetenschappelijk. Het is de 
taal der wetenschappen, der wiskunde, der rede- 
neerkunde, ook der redekunst: want hoe veel be- 
korends deze laatste hebben mag, ook hare taal is 
rein prozaïsch: en dat moet wel zoo: daar zij van 
nature geheel in de redeneerkunde gegrond is, 
Maar dat zelfde proza, ofschoon dan ook eigenlijk 
en van aard wetenschappelijk, is toeh voor wellui- 
dendheid, ja, voor maat en harmonie vatbaar, 
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zoodat er, gelijk de ouden het noemden, zumert 
in bemerkt worden. Het kan dus zekere muzijk 
worden: en van daar wel voornamelijk , dat het, 
bij het beoefenen der letteren, den naam van het 
schoone proza heeft bekomen. Maar hier komen 
ook de onderwerpen der letteren in aanmerking. 
Gij weet, wat Cicero door zijne Musae leniores 
verstond: hij gewaagde daarvan, toen hij van staats- 
zorgen afgemat over de welsprekendheid en wijs- 
geerte schreef. Deze en alle diergelijke onderwer- 
pen schijnen wel inzonderheid tot de fraaije letteren 
te behooren. Wat is ook meer geschikt om zich 
in stijl en voordragt en het schrijven van dat schoa- 
ne proza te oefenen? En schrijft men daarin, 
als Cicero deed, welken invloed kunnen dan zulke 
schriften niet op de beschaving van tijdgenooten 
en nakomelingen uitoefenen! Getuigen daarvan de 
dialogen zoo van hem, als bijzonder van zijn’ voor- 
ganger Plato; maar ook de schriften in het geheel 
der beste prozaschrijvers bij de latere volken — is 
er niet eene harmonie in dezelye heerschende, die 
u bekoort bij het lezen, die u, als hoordet gij er 
mauzijk in, tot al wat schoon en edel is, onweder- 
staanbaar medesleept? Maar ik wil u bijzonder op 
het wijsgeerig onderzoek, dat met de beoefening 
der letteren gepaard gaat, nog verder opmerkzaam _ 
maken. Dat is het toch voornamelijk, wat haar 
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zoo heilzaam op de veredeling des menschdoms 
heeft doen werken, ja, haar te Athene en te Rome 
de eerste redenaars heeft doen vormen. 

Van Cicero is het bekend, hoe hij in de scho- 
len der Grieksche wijsgeeren opgeleid is, dáár zich 
in het lezen en navolgen der eerste Grieksche 
schrijvers geoefend heeft, en, zoo doende, dat 
geworden is, wat hij eenmaal te Rome is geweest. 
Maar wat wij omtrent Cicero mogen opmerken , 
zalks merkte, Plato ten zijnen tijde reeds omtrent 
Pericles, den vader der Attische welsprekendheid , 
op. » Was het de opleiding niet, zegt hij, die hij 
aan Anaxagoras, den verheven! wijsgeer, te dan- 
ken had, was het die niet, welke alwat hoog en 
edel in zijne ziel was, opwekte, en hem zóó, met 
zoo veel wijsheid en overreding spreken deed , als 
wij weten, dat hij gesproken heeft?” Maar die 
zelfde Plato, die dit in Pericles vorming zoo juist 
waargenomen heeft, wat heeft hij zelf niet door 
zijne Musae leniores, die in zijne schriften ade- 
men, tot vorming van Demosthenes, den nog zoo 
veel grooteren, den eenigen. redenaar, toegebragt! 
Volgens het oordeel van Plutarchus en tevens van 
Theopompus en Panaetius, die hij axnvoert, heeft 
de rede van Demosthenes bijzonder opwekking van 
hoog zedelijk gevoel ten doel, en wordt zij zelve 
door dat gevoel bezield, Zij getuigen van hem 
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cenparig , dat hij zóó altijd plagt te spreken , als 
ware het schoone en goede om zich zelf, niet om 
cenige bijoogmerken , hoe ook genaamd , begeerens- 
waardig , en dat hij dien ten gevolge Zijne medeburgers 
in zijne redevoeringen niet op hetgeen het welge- 
valligste of gemakkelijkste of nuttigste scheen, heen 
wees , maar hen dat alles uit het oog deed verlie- 
zen, door hen alleen op het schoone en goede en 
wat betamelijk was te wijzen. (t) Van waar, zal 
men vragen, dat hooge gevoel van zedelijkheid in 
de welsprekendheid van dezen redenaar? Is het 
aan den tijd, waarin hij leefde, toe te schrijven ? 
Zeker, zeggen wij, zijn leeftijd heeft daar veel toe 
bijgebragt. De Socratische wijsgeerte had, door 
Plato’s schriften vooral, veld gewonnen en tot ze- 
delijkheid aangespoord. Doch Aeschines leefde ten 
zelfden tijde, Aeschines, die in kunst van spreken 
niet voor hem onderdeed : nogtans hoort men dien 
toon van hoog zedelijk gevoel in zijne redevoerin- 
gen niet. Wilt ge de oorzaak daarvan weten? Zoek 

die in ’smans natuurlijken aanleg; maar zie niet 
voorbij, wat ons Cicero doet opmerken, dat hij 
Plato veel gelezen had. Door het lezen dezer So- 
cratische gesprekken , die zoo geheel wijsgeerig zijn, 
zoo bijzonder zedelijkheid ten doel hebben, altijd 


(1) Plut, vita Dem. c. 10. 
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over het onderzoek, wat goed of kwaad, regt of 
onregt, deugd of ondeugd zij, loopen: door het 
lezen, zeg ik, dezer gesprekken, werd zijn aanleg 
voor het goede bevestigd, zijn gevoel van zedelijk- 
heid verhoogd, zijn moed om voor deugd en regt 
pal te staan versterkt: zoo kreeg zijne rede van 
zelfs, door die hooge gevoelens in zijn binnenste, 
ziel en kracht, en zoo roerde, zoo betooverde hij 
als het ware de Thebanen, zoodat zij, volgens” 
Theopompus, noch om voordeel of nadeel, noch 
om gevaren of ondergang dachten, maar alleen op 
hetgeen goed en regt was en hun paste te doen, 
de aandacht vestigden en dat ook met geestdrift 
deden. Dat was Demosthenes, behalve aan zijn’ in- 
borst en karakter, aan zijne stille letteroefenin- 
gen, aan zijne Musae dleniores verschuldigd. En 
zoo is het ons nog heden, wanneer wij zijne re- 
devoeringen lezen, als of wij Socrates daar voor 
ons zien staan, als of wij Plato's taal, die zoo wel- 
luidende, maar tevens krachtvolle taal, vernemen, 
die ons tot de ideën, tot het schoone, het goede, 
het regtvaardige, het heilige opvoert. Ziet, vrien- 
den, zoo omvatte die muzijk, die in de schrif- 
ten der beste schrijvers en wijsgeeren heerscht, 
de ware redekunst, ja, bezielde dezelve door het 
vermogen der wijsgeerte, die er onafscheidelijk van is. 
Maar meent niet, dat het de redekunst alleen is, 
15 * 
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op welke de fraaije letteren zoo heilzamen invloed 
uitoefenen. Wijd en ver strekt zich haar gebied 
uit: ja, even als de muzijk , gelijk wij zagen, geheel 
het veld der kunsten, de beeldende niet uitgezon- 
derd, beheerscht, zoo oefenen de letteren op alle 
wetenschappen, geene uitgezonderd, haren invloed , 
en wel tot het ware heil des menschdoms, uit. 
Behoef ik, na al het gezegde, van de redeneer- 
kunde te spreken ? De redekunst is voor haar, wat 
de poëzij voor de toonkunst is, maar dat wordt de 
redekunst voornamelijk door den invloed der lette- 
ren: en welk begrip ons van een’ redeneerkundi- 
gen te maken, die zoo min zich op wel schrijven 
als op wel spreken toelegt? Maar ook de wiskun- 
de, heeft ook niet deze, om waarlijk nut te 
stichten, den invloed der letteren noodig? De 
wiskundige houdt zich bijzonder, ik beken het, 
met getallen en lijnen bezig; maar kent gij eenen 
wiskundigen , die het ver in zijn vak gebragt heeft, 
zonder eenige beoefening der kunsten en bijzonder 
der fraaije letteren. Zal hij zijn vak toepassen en 
het zoo waarlijk nuttig doen zijn, dan moet hij, 
dunkt mij, van bouwkunst, van beeldhouwkunst, 
in één woord, van de beeldende kunsten niet on- 
kundig zijn: en zal hij zijne wetenschap wel voor- 
dragen, of zijne ontdekkingen in dezelve aan de 
geleerde wereld gepast en doelmatig mededeelen , 
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hoe zal hij dit doen, zonder wel te kunnen spre- 
ken en wel te kunnen schrijven? Het is maar 
zoo, vrienden: die oudste der Muzen , Calliope en 
Urania, van welke Plato spreekt, die Muzen der 
wijsgeerte, die daar boven de schoonste stemmen 
doen hooren , zij zijn het, welke op allen, die of 
kunsten of wetenschappen beoefenen , invloed moe- 
ten hebben, en alwie doof voor die stem is, ge- 
looft mij, in de school of op zijne kamer mag hij 
zich wanen iets te zijn; de wereld zal hem noe- 
men, wat hij inderdaad is, en te regt hem voor 
niets meer, dan schoolgeleerde, onbruikbaar 
schoolgeleerde houden. | 
Wij zien zoo al meer en meer, dunkt mij, vrien- 
den, niet alleen, wat de letteren zijn en welk haar 
verband met de overige zuivere wetenschappen is,” 
maar ook waarom, volgens de beroemde uitspraak 
van Cicero, derzelver invloed op het geheele men- 
schelijke leven zoo groot en weldadig is. Maar ten 
einde dit laatste nog te dieper te beseffen , moeten 
wij inzonderheid op eene uitdrukking van Plato let- 
ten en die wel zoeken te vatten, wanneer hij van 
het schrijven in de zielen der menschen gewaagt. 
Van zelfs zal ons dit op die hoogere beoefening der 
letteren brengen, waar hij zelf naar streefde en 
waaraan Demosthenes en zoo ook Cicero hunnen 
roem en hunne grootheid verschuldigd zijn geweest. 
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Dat schrijven in de zielen der menschen staat bij 
Plato tegen het gewone schrijven van boeken over, 
waarmede zich de sophisten ten zijben tijde zoo 
druk bezig hielden. Zij zochten, met dit te doen, 
hunne wijsheid in boeken te bevatten, en meenden 
die daardoor aan tijdgenooten en nakomelingen ge- 
noegzaam te zullen mededeelen. Dat deed Socrates 
niet. « Volgens het getuigenis der oudheid heeft hij 
nooit schriften uitgegeven. Ook heeft zulks Plato 
zelf, eigenlijk gezegd, nimmer gedaan. Hetgeen er 
op zijn’ naam uitgegeven was, schreef hij aan Dio- 
nysius, waren gesprekken van Socrates. Maar hij 
zoo wel, als zijn leermeester, zocht door mondelin- 
ge voordragt, of liever, door zamenspreken, zucht 
voor kennis en wetenschap in zijne jonge hoorderen 
„op te wekken, en, als ’t ware, zaden in hunne 
gemoederen uittestrooijen, die daar ontkiemen en 
tot wasdom komen mogten. Dit noemde hij schrij- 
ven in de zielen der menschen, en zulks bedoel 
de hij almede met het uitgeven zijner dialogen. 
„ Doch dat hij het zelf ons verklare. 

Op het einde van zijn’ Phaedrus, na Socrates 
zoo lang reeds over de echte redekunst te hebben 
doen spreken, doet hij hem een gesprek verhalen, 
dat Thamus eens met Theuth zon gehad hebben. 
» Ik heb eens, zegt hij, volgens eene oude overle 
vering der vroegeren gehoord, dat bij Naucratis in 
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Egypte een der oude goden, die daar vereerd wor- 
den; geweest is, wien de vogel geheiligd was, welke 
Ibis genoemd wordt; en die zelf den naam had van 
Theuth. Deze nu, vertelde men mij, had voor- 
eerst het tellen en rekenen, verder de meetkunst 
en sterrekunde, daarbij nog het schaak- en dobhel- 
spel, en eindelijk de letters uitgevonden. Ten dien 
tijde was Thamus koning van geheel Egypte bij de 
groote stad in het bovenland, welke de Grieken het ° 
Egyptische Thebe, en den god, die daar gediend 
wordt, Ammon heeten. Aan dezen nu kwam 
Theuth zijne kunsten vertoonen, en zeide, dat die 
ook aan de andere Egyptiërs moesten medegedeeld 
worden; maar hij, dit vernemende, vroeg omtrent 
dezelve, één voor één, welk nut zij hedden, en, 
toen de ander zulks aantoonde, laakte of prees hij 
ze ‚naar gelang hij hem voorkwam wel of niet wel 
te spreken. Veel nu zegt men dat Fhamus aan 
Theuth omtrent elke der kunsten zoo tot lof, als 
tot berisping gezegd heeft, hetgeen te lang is om 
te verhalen; maar toen men aan de letters was, 
zeide Theuth: deze wetenschap, o koning! zal de 
Egyptiërs wijzer en minder vergeetachtig maken : 
want zij is als een middel voor het geheugen en 
voor de wijsheid uitgevonden. Daarop zeide hit: 
o allerkunstigste Theuth! iemand mag de kunsten 
kunnen voortbrengen , maar een ander is in staat 
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on te oordeelen, welk nut of nadeel zij voor hen 
hebben, die er gebruik van zullen maken: en gij, 
die de vader der letters zijt, hebt, wegens uwe 
natuurlijke genegenheid voor dezelve, het tegendeel 
gezegd van hetgeen zij vermogen. Want bij het 
leeren zullen zij vergeetachtigheid in de ziel bren- 
gen, door het verwaarloozen van het geheugen, 
daar men wegens vertrouwen op het schrift buiten 
zich door uitwendige teekens, niet zelf, uit zich 
zelven en door zich zelven alles zich zal herinne- 
ren: zoodat gij een middel, ja, voor de herinne- 
ring, maar niet voor het geheugen uitgevonden 
hebt. En, wat het wijzer maken aangaat, schijn 
van wijsheid verschaft gij aan de leerlingen, maar 
niet inderdaad wijsheid. Want, daar zij, zonder 
onderwijs, veel zullen vernemen, zullen zij veel- 
weters schijnen, daar zij intusschen, over ‘t alge- 
meen, nietsweters en lastige menschen in den om- 
gang zullen zijn, als zijnde schijnwijzen geworden 
in stede van wijzen.” — Na dit gesprek van die 
beiden daar in Egypte verhaald, en welligt, zoo 
als Phaedrus vermoedt, verdicht te hebben, laat 
Socrates hierop volgen: » alwie dus meent, dat hij 
door letters eene kunst zal nalaten en ook alwie 
meent, dat hij door dezelve eene kunst zal verkrij 
gen, zal wel zeer dwaas en onnoozel zijn, en is in- 


derdaad van Ammon’s uitspraak onkundig, daar hij 
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meent, dat het geschrevene tot iets meerders dien- 
stig is, dan om hem, hetgene hij reeds weet, te 
herinnererf. Iets zonderlings toch, Phaedrus, heeft 
de schrijfkunst, en dat inderdaad aan de schilder- 
kunst gelijk is: . want al wat deze voortbrengt staat 
daar als of het leeft; maar zoo gij het naar iets 
vraagt, dan houdt het een plegtig stilzwijgen. Zoo 
ook de boeken: ge zoudt meenen, dat zij met 
verstand spraken, maar vraagt gij hen naar icts van 
hetgene zij zeggen, ten einde het wel te begrijpen, 
dan geven zij u altijd één en hetzelfde te kennen. 
Voorts, nadat iets eenmaal geschreven is, zoo zwerft 


het geschrift overal rond en komt gelijkelijk ver 


standigen en ook hun in handen, die er niets meê 
te doen hebben: het weet niet, tot wie het al 
en tot wie het niet spreken moet: en verwaarloosd 
en ten onregte beschimpt, heeft het de hulp altijd 
van deszelfs vader noodig: zich zelf toch kan 
het noch verweren noch verdedigen.” 

Dit geldt, zou men zeggen, vrienden, in het 
algemeen tegen het schrijven van boeken, ja, te- 
gen de schrijfkunst zelve, waarvan Plato toch niet 
afkeerig kan geweest zijn, als hebbende hij zelf 
zoo vele dialogen geschreven. Doch die mogen 
wel bij hem, als dialogen, d. i., als gesprekken, 
als Socratische gesprekken , uitzonderingen geweest 
zijn. Laat ons verder zien. Hij vergelijkt met 
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dat boekenschrijven het onderling zamenspreken en 
de mondelinge voordragt. » Bemerken wij niet, 
dus gaat Socrates bij hem voort, eene andere wijze 
van schrijven, die aan deze verwant en de echte 
is, en, hoe die ontstaat en hoe veel beter en 
vermogender zij, dan deze, is? — Welke be- 
doelt gij? en hoe, zegt gij, dat die ontstaat? — 
Het schrijven, meen ik, met wetenschap in de 
ziel van hem die deert: dat kan zich zelf ver- 
weren en dat weet ook te spreken en te zwijgen 
tegen wien het voegzaam is. — Gij bedoelt de 
levende en bezielde rede van den verstandigen: 
van welke het geschreven te regt kan gezegd wor- 
den het afbeeldsel te zijn? — Volkomen zoo; 
maar zeg mij dit eens: een verstandig akkerman, 
zoo hij zaden had, waarvan hij werk maakte en 
die hij vrachten wenschte te doen voortbrengen , 
zou hij die in den zomer met ernst en vlijt in de 
tuinen van Adonis zaaijen en verzorgen, en zich 
verheugen, wanneer hij ze in acht dagen schoon 
zag opgrokijen? of zou hij zulks, zoo hij het deed, 
vermáakshalve en om het feest doen, maar indien 
hij met ernst te werk ging, zijne kunst er toe aan- 
wenden en ze op de akkers zaaijende, waarvoor zij 
dienen, tevreden zijn, zoo zij in acht maanden tot 
rijpheid kwamen? — Zóó gewis, o Socrates! zou 
hij deels met ernst, deels op die andere wijze, zoo 
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als zi zegt, handelen. — En hij nu, die de weten- 
schap van het regte, het schoone en goede bezit, 
zullen wij zeggen, dat deze omtrent zijne zaden 
minder verstand, dan de Tandman, gebruikt? — 
Zeker niet. — Hij zal immers niet in ernst als op _ 
water schrijven, met inkt door middel van eene 
pen ze met woorden zaaijende, die hun noch kun- 
nen bijstaan, noch iemand genoegzaam de waarheid 
leeren. — Niet waarschiinlijk. — Vast niet: in die 
lettertuinen, meen ik, zal hij vermaakshalve zaaijen 
en schrijven, en‚ nadat hij zoo geschreven heeft, 
om voor zich, wanneer hij tot de vergeetachtigheid 
van den ouderdom zal gekomen zijn, en ook voor 
anderen, welke die voetstappen willen nagaan, ge- 
denkmiddelen te vergaderen , zal hij zich verheugen 
bij het zien, hoe lief het daar gtoeit: en wanneer 
anderen in andere vermaken behagen scheppen, in, 
gastmalen en alle diergelijke wellusten zich baden- 
de, dan zal deze in plaats van dat alles, met dit 
wat ik zeg zich vermaken. — Een heerlijk genoe- 
gen, Socrates! stelt gij daar tegen een gering over, 
van zìich zoo met redenen te kunnen vermaken, 
terwijl men over de regtvaardigheid eà over het 
andere, wat gij vermeld hebt, spreekt. — Dat is 
200, mijn lieve Phaedrus! maar nog veel schooner 
is de oefening daarin, wanneer iemand een’ jongeling 
met eene schoone ziel en die daar geheel toe geschikt 
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is, neemt, en, door middel der redeneerkunde, 


redenen in hem zaait en plant, die zich zelve en 
den planter kunnen bijstaan en niet onvruchtbaar 
zijn, maar zaad inhebben : zoodat zij in den eenen 
zoo, in den anderen anders opgroeijende, dit 
altijd en zonder ophouden in de toekomst be- 
werken kunnen, en hem, die ze bezit, zoo geluk- 
zalig maken, als het voor den mensch mogelijk is. — 
Dit voorzeker, wat gij zegt, is nog veel schooner 
dan het andere.” (1) 

* Daar hebben wij nu, meen ik, jongelingen , de 
echte, de hoogere beoefening der letteren. Niet 
door kunst te zoeken te bekoren, niet schriften 
in het licht te geven, die, even als die kunstge- 
wassen op de feesten van Adonis, de menigte in 
verbazing brengen, zoodat men van allerwege hoort 
uitroepen : hoe schoon, hoe verwonderlijk schoon 
is dat! Dit is het niet, hoe fraai het dan ook 
zij, wat men met het beoefenen der fraaije let— 
teren moet bedoelen ; maar 2x de zielen der men= 
schen te schrijven, dat is, zóó te schrijven, dat 
men als met hen spreekt, en dus doende zaden uit 
te strooijen, die in hunne gemoederen ontkiemen 
en de heerlijkste vruchten voor hen zelve en voor 
anderen voortbrengen, — dat is de ware beoefe- 


(1) Phaedr, 274 C — 277 A. 
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ning der letteren. En ziet eens! Heeft men niet 
dit in de Socratische school niet alleen zoo voor 
geschreven , maar ook gedaan, werkelijk gedaan 2 
Dialogen waren daar de geliefkoosde schriften : en 
“ wat zijn dialogen anders, dan af beeldsels met let 
ters van onderlinge gesprekken? De stof dier 
dialogen was het onderzoek doorgaans naar deugd, 
naar regt, naar zedelijkheid , bovenal naar waar- 
heid: en wat is vermogender om zelf tot dat alles 
te komen, dan het spreken daarover of anderen 
daarover te hooren spreken? Zoo kon eenmaal al 
wie deze schriften las, zoo Demosthenes ook zelf 
en Cicero, er door ontvlammen voor het ware en 
goede: en zien wij het niet bij het lezen van De- 
mosthenes en Cicero? Dán is Demosthenes het 
meest Demosthenes en ook Cicero het meest Ci- 
eero, wanneer zij op Socratische wijze in hunne 
redevoeringen bij het opwekken hunner hoorderen 
tot hetgeen waar en goed is, zaden van wijsheid 
uitstrooijen; ziedaar, vrienden, wat Plato met die 
Muzen der wijsgeerte bedoelde, die daar boven de 
schoonste stemmen doen hooren: en vragen wij 
mu nog, van waar de letteren, volgens Cicero, op 
het geheele menschelijke leven zoo grooten, zoo 
weldadigen invloed uitoefenen ? 
Maar ik mag ven dit onderwerp niet scheiden, 


voordat ik dit hier nog bijgevoegd heb. Het is 
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voor ons eene zonderlinge, eene vreemde uitdruk- 
king, dat schrijven tn de zielen der menschen, 
en ook zijn dialogen meer aan de oudheid, dan aan 
de latere tijden eigen geweest: maar vreemd en on- 
gepast kan het ons toch niet voorkomen, dat de » 
schrijver zich als met zijne lezers onderhoudt. 
Wij klagen over vele geschriften, dat zij, hoe 
kunstmatig ook geschreven, toch droog zijn. Zij 
laten ons koud blijven, zeggen wij er van, of- 
schoon wij moeten bekennen, dat zij wel geschre- 
ven zijn. Maar geen wonder, die schrijvers heb- 
ben er doorgaans niet aan gedacht, dat schrijven 
eigenlijk gezegd spreken moet zijn, of, gelijk 
_ Phaedrus het zoo wel uitdrukt, dat het geschre 

vene het afbeeldsel van de levende en bezielde 
rede des verstandigen dient te zijn. Moet men 
er dan niet koud bij blijven , wanneer men slechts 
letters en woorden te zien krijgt, zonder dat men 
of den schrijver zelven of anderen bij hem hoort 
spreken? Van daar het zoo drooge , het zoo wei- 
nig aantrekkelijke in zoo vele kunstgewrochten der 
fraaije letteren; maar ziedaar ook, aan den ande- 
ren kant, in al wat of dramatisch geschreven is, 
of ons bij het lezen den schrijver zelven doet hoo- 
ren, het levendige, het belangwekkende, het in- 
nemende, het wegslepende. Schrijven moet spre- 
ken. zijn: dit behoort tot de hoofdeigenschappen 
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der fraaĳje letteren. En ofschoon bij ons dialogen, 


echte dialogen in den ouden zin, doorgaans zeld- 
zame verschijnselen geweest zijn, hoe menig schrij- 
ver, ook in latere tijden, die, wat hij ook schreef, 
zich zelven inderdaad hooren deed en zijne lezers 
met zijn’ geest bezielde! Het komt er maar op 
aan, hoe men zoo, al schrijvende, spreekt of an- 
deren voor zich spreken laat. Weinigen is bet ten 
deel gevallen, dat hunne taal, als die van Plato, 
de taal der Muzen was, en men als eene hoogere 
muzijk meende te vernemen bij het lezen hunner 
schriften. Maar zeldzaam vooral, vrienden, zeld- 
zaam, dat men er, op gelijke wijze, de zaden 
van al wat goed en edel is, in zich door voelde 


ontkiemen ! 
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DE BESTEMMING, 
HET DOEL EN HET VERBAND 


DER WETENSCHAPPEN. 


Ik weet niet, hoe het u voorkomt, jongelingen ; 
maar na aldus de natuur en het wezen der weten 
schappen zoo wel, als der kúnsten nagespoord te 
hebben, verbeeld ik mij al meer en meer den cir- 


kel te zien, waarin zich de kunsten en wetenschap- 


pen, om elkander wederzijds, ten onzen behoeve, 
hulp te verleenen, bewegen. Wij hebben in beide 
overgangen waargenomen, waardoor zij als in één 
schijnen te loopen, en bij die overgangen mogten 
wij opmerken , hoe zij, schoon van natuur onder- 
scheiden, toch zich met elkander ‘tot heil des 
menschdoms zoeken te verbinden. De natuur en 
het wezen der kunsten brengt het mede, dat zij 
ons behagen en bekoren: die der wetenschappen, 
dat zij ons leeren; maar in het leerdicht zoekt ons 
even zoo de poëzij te leeren, als ons in de rede- 
kunst en de fraaije letteren de wetenschappen zoe- 
ken te behagen en te bekoren: en hebben wij 
niet in de wetenschappen zoo wel, als in de schoone 
kunsten , zekere muzijk, die alle bezielen moet, 
opgemerkt? Ik zou daardoor bijna, op het vermoe- 
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den komen, of wij indef®laad niet veeds met onze 
eneyelopedie verder gevorderd zijn, dan wij zelve 
weten: ja, wat meer is, of wij niet al op weg zijn , 
om den band aller kunsten en wetenschappen te 
vinden. Want die zal wel geheel in de natuur 
gegrond zijn, en wat is meer der natuur eigen, 
dan diergelijke overgangen, diergelijke onderlinge 
zamenstemming en zamenwerking tot heil des men- 
schelijken geslachts? | 

Doch wij moeten ons onderzoek nog vooreerst 
geheel tot de wetenschappen bepalen. Zoeken wij, 
gelijk wij zulks bij de beschouwing der kunsten 
gedaan hebben, in de eerste plaats, welke hare 
bestemming in de maatschappij moge zijn, en 
dan, wat wij voor het doel, dat hare beoefenaars 
bestendig in het oog moeten hebben, te houden 
hebben. Zoo zullen wij hier gelijkelijk , meen ik, 
als toen, eindelijk op derzelver onderling verband 
komen. 


De bestemming der 


wetenschappen. 


Slaan wij gade, vrienden, welk gebruik men 
doorgaans , ook bij de beschaafdste volken, van de 
wetenschappen gemaakt heeft, zoo moet ons der- 
zelver bestemming eer laag, dan verheven. voor- 

16 


*) u 


Pd 


komen. Denkt maar eek aan de scholen der wijs- 
geeren: is de redeneerkunde daar niet veel meer 
gebezigd, om eigene gevoelens en stelsels, hoe valsch 
dan ook, te verdedigen , dan om waarheid te vin- 
den? Denkt aan de oude staten, waarin de rede- 
kunst zoo oppermagtig heerschte: heeft zij in de- 
zelve niet doorgaans meer de zaak van partijen, 
hoe strijdig ook met die des vaderlands, dan het 
ware belang des vaderlands en der menschheid zoe- 
ken te behartigen en te bevorderen? Denkt aan 
dien stroom van nietige, ja maar ook van schade- 
lijke, voor waarheid en deugd schadelijke en ver- 
derfelijke geschriften, waarmede doorgaans de maat- 
schappij als overstroomd is geworden, en die men 
intusschen met den schoonen naam van kunstge- 
wrochten der fraaije letteren bestempelde. Geen 
wonder, als men daarop acht slaat, dat men, even 
als Rousseau, er eindelijk toe komt om te zeggen , 
dat de kunsten en wetenschappen meer nadeel, 
dan voordeel aan het menschdom hebben aange- 
bragt. Maar van waar, zult gij zeggen, van waar 
dat nadeel? Want uit hare natuur is het ons ge- 
bleken , dat zij tot voordeel, ja, tot het bevorde- 
ren der hoogste belangen des menschdoms kunnen 
en moeten beoefend worden. Zijn er dan niet 
doorgaans bij de beschaafde volken bekwame wis- 
kundigen , redeneerkundigen, redenaars en schrij- 
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vers geweest ? Aan dezulke zal het wel niet ontbroken 
hebben, mijne vrienden; maar ik weet niet, of zij 
wel altijd hunne wetenschap daartoe gebruikt heb- 
ben, waartoe zij van nature bestemd was. Wis= 
kunde is de wetenschap der waarheid, en, hoe 
men haar ook beoefent, men trekt er nut uit; 
maar hoe velen houden zich, gedurende hun gan- 
sche leven, met rekenen en meten op, zonder, 
volgens gepaste leiding, hun zielsoog, om het ware 
te zien, er door gezuiverd en geoefend te hebben ! 
»Wij Romeinen, zeide Cicero, beoefenen de geo- 
metrie alleen om het uut van het meten.’ (1) 
Even zoo de redeneerkunde: men oefent er zijn 
verstand door, al doet men ook niets dan betoogen 
en bewijzen. Maar hoe weinigen doen haar strek 
ken om door scheiden en verbinden tot heldere 
begrippen van het ware te komen! De meesten re- 
deneren maar voort, om zich en anderen van 
hunne geliefkoosde begrippen en stellingen, zij 
mogen dan helder of duister, waar of valsch zijn, 
te overtuigen. ' En hoe heeft men hiertoe niet ten 
allen tijde al het vermogen der redekunst, al het 
bekorende der fraaije letteren aangewend! Dat de 
wetenschappen, vrienden, niet meer nut aan de 
maatschappij, ja, dat zij er zelfs nadeel aan heb- 


(1) Cic. Tuc. Quaest, Lc, 2. 
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ben toegebragt, is daar alleen aan toe te schrijven, 
dat men haar niet ean hare natuurlijke bestemming 
heeft laten voldoen: en vraagt gij nu , welke die is? 
Geene andere, volgens de Socratische school, en 
zoo als wij het uit hare natuur kunnen opmaken, 
dan dat zij den mensch in staat stellen om het 
ware te zien, en hem tevens anderen naar het 
ware doen streven. Het eerste is de taak inzon- 
derheid der wiskunde en redeneerkunde, het laat- 
ste die der redekunst en fraaije letteren. Maar 
daartoe moeten zij ons in de eerste plaats van 
vooroordeelen vrij maken, vervolgens van alle val- 
sche voorstellingen der dingen tot het zien der 
dingen, zoo als zij zijn, omkeeren, en zoo ons 
eindelijk van het zinnelijke tot het denkbare doen 
opklimmen. Eene moeijelijke, hoogst moeijelijke 
taak voorzeker, daar wij van nature niet alleen zin- 
nelijke wezens zijn, maar zoo gaarne ons ook, al 
kunnen wij het niet goedkeuren , door ijdelen 
schijn laten bekoren; doch des te schooner, des te 
verhevener, des te belangrijker voor den ruensch 
en de maatschappij de bestemming der wetenschap 
pen. Ik heb tot hiertoe nog van Plato's spelonk 
naauwelijks melding gemaakt; maar hier, dunkt 
mij, zal ons dat beeld des wijsgeers, zoo om de 
menschen , gelijk zij doorgaans zijn, te leeren ken- 


nen, als om de bestemming, de hoogste bestem 
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ming der wetenschappen te beseffen, regt te stade 
komen. Ook zal het ons meer, dan iets anders, 
doen inzien, waarom de wetenschappen zoo zeld- 
zaam in de maatschappij aan hare bestemming be- 
antwoord hebben. Welaan dan , jongelingen , wien 
het om waarheid zoo wel, als om wetenschap te 
doen is, brengen wij ons dat beeld geheel voor 
oogen: en, heeft men het, zoo als het met beel- 
den en gelijkenissen gaat, op onderscheidene wij- 
zen opgevat en toegepast, beschouwen wij het, 
zoo als Socrates zelf het bij Plato, ter vorming van 
staatsbestuurders, aan zijne jonge vrienden, Glauco 
en Adimantus, voorstelt. 

Na over wezen en schijn, wetenschap en mee- 
ning lang met hen gesproken te hebben, zegt hij 
eindelijk: » laat ons ’s menschen natuur, wat ou= 
derwijs en opleiding en de verwaarloozing van beide 
betreft, met dusdanig iets vergelijken. Verbeeld 
u menschen in eene onderaardsehe spelonkachtige 
woonplaats, met een’ breeden ingang naar den kant 
van het licht langs de geheele spelonk: zie hen 
daarin, van kinds af, aan hals en beenen geboeid, 
zoodat zij daar altijd blijven, alleen naar voren 
zien en hun hoofd wegens de boeijen onmogelijk 
kunnen omdraaijen. Zie verder daar achter hen, 
in de hoogte en op een’ verren afstand een vuur 


branden, welks licht in de spelonk schijnt: en 
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tusschen dat vuur en de gevangenen een’ weg 
daar boven, langs welken een muur gebouwd is 
ter hoogte van de tooneelen, waarboven de kun- 
stenaars bij ons hunne kunsten en wonderen ver- 
toonen. — Ik zie het, zegt Glauco. — Maar zie 
nu verder, hervat Socrates, menschen langs dien 
muur met allerlei gereedschap en huisraad , en ook 
met standbeelden en andere steenen en houten 
dieren, op allerlei wijzen vervaardigd , voorbijgaan. 
Dat alles, zoo als gij ziet, wat zij dragen, steekt 
boven den muur uit, en zij zelve, zoo als natuur- 
lijk is, spreken van tijd tot tijd, of gaan zwijgende 
voorbij. — Een zonderling beeld, roept hierop 
Glauco uit, en zonderlinge gevangenen! — Maar 
gevangenen toch, hervat Socrates, die op ons ge- 
lijken. Want de zoodanige, meent gij dat zij 
vooreerst van zich zelve en van elkander iets an- 
ders gezien hebben, dan de schaduwen, die door 
het schijnsel van het vuur op het tegen hen over- 
staande van de spelonk vallen? — Geenszins: want 
hoe zou dat, daar zij hun leven lang hun hoofd 
niet hebben kunnen bewegen? — En dan van 
hetgeen die voetgangers voorbijdragen , is het daar 
ook zoo niet mede gelegen, dat zij er slechts de 
schaduw van zien? — Even zoo. — Zoo zij nu 
met elkander konden zamenspreken, denkt gij 
niet, dat zij hetgeen daar vóór hen is, dat gewoon 


247 


zouden zijn te noemen , wat zij zagen? — Nood- 
zakelijk. — En zoo er een weêrklank in de gevan- 
genis was, denkt gij dan, dat, zoo vaak iemand 
der voorbijgaanden sprak, zij iets anders voor het 
sprekende zouden houden, dan de voorbijgaande 
schaduw? — Niets anders, geloof ik. — In één 
woord dan: niets zouden de zoodanigen voor waar 
houden , dan de schaduwen van die beeldtenissen 
en kunstwerken.” (+) 

Een heerlijk beeld des menschen, vrienden, zoo 
lang hij onwetend en nog niet door onderwijs en 
wetenschappen tot de waarheid gebragt is! Wij 
zien hem daar zoo in de zinnelijke wereld in on- 
wetendheid voortleven, van kinds af aan door voor- 
oordeelen geboeid, zoodat hij zich tot het licht der 
waarheid niet omkeeren kan. Maar daarenboven 
heeft men hem van alles verkeerde voorstellingen 
doen krijgen. Dichters en redenaars en alwie de 
kunsten beoefenen, wel verre van hem de beel- 
den van het ware, die hier zigtbaar zijn, te doen 
zien, hebben zij hem schaduwen dier beelden, 
ijdele schaduwen voor oogen doen krijgen. En het 
ergste van zijnen toestand is, dat hij zich door dat 
alles als buiten staat gevoelt om tot de waarheid te 
komen, ja, de duisternis en de schaduwen liever 


(2) Rep. VEL. Stá. A. er 515, C. 
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heeft dan het licht. Want steeds in die scheme- 
ring vóortlevende, hoe moeijelijk moet het hem niet 
vallen het licht te verdragen! Zoodanig dan is 
‘smenschen deerniswaardige toestand: en, komt zoo 
de vraag bij ons op, hoe hem daaruit te redden 
en tot kennis en wetenschap te doen geraken, in 
de gelijkenis zelve ligt het middel daartoe opgeslo- 
ten. Vergeefs zou men zulks pogen door eindeloo- 
ze redevoeringen tot hem te houden, gelijk de 
sophisten trachtten, wanneer zij de jeugd met 
hunne wijsheid zochten op te vullen: want wat 
zou dat toch baten, zoolang zij op ijdele schadu- 
wen, als waren die waarheid, bleven zien? Het 
eenige middel daartoe, gelijk het door Plato's beeld 
wordt uitgedrukt, is het Socratische onderwijs, met 
de beoefening der wetenschappen gepaard. Hij laat 
iemand daar van boven in de spelonk tot de ge- 
vangenen komen, en deze begint, met hen van de 
boeijen te ontslaan, zoodat zij zich vrij kunnen be- 
wegen, en daarna wendt hij hunne oogen van de 
schaduwen af, opdat zij de beelden zelve aanschou- 


wen mogen. Dat is, zoo als ik zeg, het Socratische 


onderwijs en de regte beoefening der wetenschappen. 
Zoo toch begon ook Socrates, gelijk wij reeds boven 
hebben aangetoond. Met dat gedurige ondervragen 
zocht hij den knaap van valsche begrippen en 


vooroordeelen, als van zoo vele kluisters te bevrij- 
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den, en daarop trachtte hij hem, door dat zelfde 
‚vragen en het wijzen tevens op hetgeen niet scheen, 
maar met de waarheid overeenkomstig was, tot het 
meer wezenlijke om te wenden. Het gevolg daarvan 
moest zijn, dat de jeugd zoo doende reeds vroeg 
leerde onderscheiden, schijn van wezen leerde af- 
scheiden, en zoo, volgens de Platonische leerwijze, 
den eersten stap deed om eenmaal volkomen tot 
kennis en wetenschap te komen. Wat zegt gij er 
van, vrienden, zien wij niet in deze voorstelling de 
bestemming der wetenschappen ons als aanschouwe- 
lijk gemaakt? Maar nu verder. De mensch’ moet 
niet alleen de beelden der waarheid, die hier te 
bemerken zijn, als voorwerpen die schoon, zaken 
die goed, handelingen die regtvaardig zijn, zelve 
te zien krijgen: hij moet nog daarenboven, door 
het zien en bemerken van dezelve, tot het rijk der 
waarheid , de denkbare wereld , toegang verkrijgen. 
Ziedaar de hoogere bestemming der wetenschappen, 
en ook dit stelt ons Socrates geheel aanschouwelijk . 
voor. 

»Gelijk het hol, zegt hij, het beeld van het zigt- 
bare is, zoo is de wereld boven hetzelve het beeld 
van het denkbare. In deze onze wereld heerscht 
de zon, die alles verlicht en opluistert, alles groei 
en kracht geeft; zoo ook heerschen daar, in het 
denkbare, de ideën, vooral Aet goede, dat op ge- 
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lijke wijze al het overige, het schoone, het regl- 
vaardige, al wat ís en niet slechts schijn? te zijn, 
vruchtbaar en nuttig maakt. Wil men dus iemand, 
even als daar, uit het duistere hol in het licht onzer 
zon, zoo hier, uit dit zigtbare in het denkbare tot 
de aanschouwing van het schoone, goede, regtvaar- 
dige, bijzonder van het goede, opleiden, zoo zal 
het hem in het eerst schemeren voor den geest, 
zoodat hij niets ziet van al wat men her aauwijst 5 
maar, is zijn leidsman goed en hij zelf volgzaam, 
ten minste niet geheel weêrspannig, zoo zal men hem 
even zoo de denkbare wereld leeren kennen, als 
men iemand, uit de duisternis van onderaardsche 
spelonken opgekomen, deze zigtbare zou doen zien 
en beschouwen. Dezen zou men niet zoo terstond 
in het midden van het zonnelicht brengen, maar, 
om hem daaraan langzamerhand te doen gewennen, 
eerst de schaduwen der dingen doen zien, dan de 
beelden van menschen en van al het overige in 
het water, later die voorwerpen zelve: vervolgens 
hetgeen in den hemel is: en den hemel zelven 
zou hij gemakkelijker eerst bij nacht aanschouwen , 
het oog naar het licht der starren en der maan 
opslaande, dan het bij dag vermogen, om de zon 
en derzelver licht te aanschouwen. Eindelijk zou hij, 
meen ik, de zon, niet derzelver schijnsel in het 
water of in iets anders, maar de zon zelve, op 
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haar zelve, op derzelver plaats kunnen zien en be- 
schouwen , hoedanig zij is. En zoo zou hij dan 
daarop omtrent haar bemerken, dat zij het is, die 
de jaargetijden en jaren en alles wat in “de zigtbare 
wereld is, bestuurt en verzorgt, en ook van alles, 
wat zij zagen, eenigermate de oorzaak is. Even 
zoo zal de leidsman van hem, die de denkbare 
wereld eenmaal zien en betrachten zal, verre van 
hem terstond het, goede te doen aanschouwen, hem 
eerst op de afbeeldsels van het denkbare, die hier 
voorhanden zijn, opmerkzaam maken, om hem zoo 
voor te bereiden tot besef van het denkbare zelf, 
en hem langzamerhand aan het licht der ideën, 
vooral van hef goede te doen gewennen. Aldus 
zal hij eindelijk, in het rijk der waarheid, de zon, 
die daar heerscht, het goede namelijk , met het oog 
der ziel kunnen beschouwen.” (1) 

Veel is er welligt in deze voorstelling der denk- 
bare wereld, vrienden , dat u nog niet duidelijk is, 
bijzonder de vergelijking van Aet goede met onze 
zon in deze onze zigtbare wereld. Het zal u, 
hoop ik, bij onze beschouwing der hoogere we- 
tenschappen, in welke het goede heerschen moet, 
opgehelderd worden. Maar merkt hier voor de be- 
stemming, de hoogere bestemming der zuivere we- 


(1) De Mlep. VIL.S16. A. — 516. C. 
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tenschappen, dit met mij in dat zelfde beeld op, 
dat het aan ’smenschen aanleg en vermogens niet 
hapert, zoo hij schijn voor waarheid houdt. Die 
gevangenen hadden immers goede oogen om te zien 
en goede ooren om te hooren, ofschoon zij niets 
dan schaduwen zagen, en zich verbeeldden, dat 
zij die schaduwen hoorden spreken. Het haperde 
hun maar daaraan, dat zij hunne vermogens niet 
wel hadden leeren gebruiken, niet derwaarts hadden 
leeren zien, waar het meer wezenlijke te beschou- 
wen was. Aan omkeering, in één woord, van de 
schaduwen tot de beelden zelve der waarheid, ont- 
brak het hun. Ook zijn de zaken, die wij moeten 
leeren kennen, zoo duister niet, als men doorgaans 
meent: ‘het tegendeel: de denkbare wereld, het 
rijk der waarheid, is het rijk des lichts, zoo als 
wij zagen; maar niet tijdig genoeg aan het licht 
gewend, en altijd in schemering met schaduwen 
zich bezig houdende, kan de mensch de waarheid 
niet te zien krijgen, en moet hem alles wel duister 
voorkomen. Zoo heeft hij het dus zoo min aan de 
zaken, die moeten gekend worden, als aan zijne 
eigene zielsvermogens te wijten, dat hij zich be- 
driegt en onwetend blijft. Maar ziedaar nu juist, 
vrienden, ziedaar nu de reden, waarom het zoo 
gemakkelijk niet is, als het welligt schijnen mag, 
dat de wetenschappen in de maatschappij hare be- 
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van vooroordeelen te bevrijden , hem van den schijn 
af te wenden en het licht der waarheid te doen 
verdragen, gelooft mij, dat heeft wat in! Het 
gaat hier even zoo, als in het hol dier gevangenen. 
» Zie eens, zegt Socrates tot Glauco, hoe het hun 
bij de slaking hunner boeijen en de genezing hun- 
ner dwaasheid gaan zou, indien hun zulks op deze 
wijze te beurt viel. Stel, dat iemand ontboeid 
was en terstond genoodzaakt werd op te staan, het 
hoofd om te keeren, voort te gaan en naar het 
licht op te zien, en dat hij, terwijl hij zulks deed, 
pijn leed en wegens de schittering des lichts buiten 
staat was om die dingen te aanschouwen, waarvan 
hij te voren de schaduwen gezien had. Wat meent 
gij, zou hij zeggen, zoo iemand hem dan zeide, 
dat hij toen niets dan nietigheden gezien had, maar 
nu, als nader tot het wezenlijke gebragt en tot meer 
wezenlijke dingen gekeerd, beter zag, en deze hem 
elk van die voorbijgaande dingen aantoonende, hem 
noodzaakte op zijne vragen te antwoorden, wat het 
was: gelooft gij niet, dat hij verlegen zou zijn 
en ter goeder trouw meenen, dat hetgeen hij toen 
gezien had, meer met de waarheid overeenkomstig „ 
meer wezenlijk was, dan hetgeen hem nu werd 
aangetoond ? — Zeker. — En zoo hij hem nood- 
zaakte gaar het licht des vnurs zelven te zien, zou- 
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‚den hem dan de oogen niet zeer doen, en hij zulks 
ontvlugten, zich wendende tot hetgeen hij aan- 
schouwen kon, en meenen, dat dit in waarheid 
duidelijker was dan het aangewezene? — Ontwij- 
felbaar. — Maar zoo iemand hem eens met geweld 
langs den moeijelijken en steilen opgang optrok, en 
niet losliet, voordat hij hem tot het licht der zon 
had opgetrokken, zou hij dan niet jammeren en 
er wrevelig om worden, dat men hem zoo trok, 
en, nadat hij tot het licht was gekomen, zou hij 
dan niet, als verblind door dien glans, niets meer 
kunnen zien van hetgeen men nu waar noemt?” (1) 

Maar in de maatschappij nog daarenboven kan 
het iemand, volgens Plato, het leven kosten, zoo 
hij zelf tot kennis en wetenschap gekomen, de we- 
tenschappen aan hare bestemming wil doen beant- 
woorden. Ook dit doet ons Socrates bij hem in 
dat beeld opmerken, en nog meer dan dit: hij 
doet ons tevens zien, waarom de verstandige er 
zoo moeijelijk toe komt, om zich met de mensche- 
lijke zaken in te laten. » Eens uit dat hol geko 
men, zegt hij, en in het licht der waarheid le- 
vende, zal niet ligt iemand uit eigene beweging 
weder derwaarts willen terugkeeren : want zie eens :, 
zoo dikwijls hij zich zijn vroeger verblijf aldaar en 





(1) De Rep. VIT. 515. C. — 516. A. 
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zijne toenmalige wijsheid, als ook zijne medege- 
vangenen herinnert, denkt gij niet, dat hij zich 
zelven met zijne verandering zal gelukwenschen en 
hen beklagen? En zoo bij hen daar eerbewijzin- 
gen en loftuitingen en geschenken aan denzulken 
te beurt vielen, die het scherpst de dingen kon 
zien die voorbijgingen, en het wel onthouden , wat 
van dezelve eerder, wat later en wat tegelijk voort 
ging, en daaruit het best vermogt te voorspellen 
wat er komen zou, denkt gij, dat hij daarnaar ha- 
ken zou en naijverig zijn van hen, die bij hen in 
aanzien en magt waren? of niet veeleer verkiezen , 
volgens dat zeggen van Homerus, boven dat on- 
deraardsche verheven, eenen armen man als slaaf 
te bedienen, dan onder de aarde, over allen op- 
permagtig te heerschen , en alles liever ondergaan, 
dan met die ijdele meeningen zich op te houden 
en zóó te leven? — Gewis. — Maar denk ook 
dit in. Indien de zoodanige afgedaald en daar 
weder als te voren neêrgezeten was, zouden hem 
dan niet de oogen duister zijn, daar hij zoo pas 
uit de zon kwam? Dat zou wel zoo. — En zoo 
hij dan weder naar die schaduwen moest raden en 
daarin wedijveren met die steeds gevangene en ge- 
boeide menschen, zou hij dan niet gedurende den 
tijd, dat hij zoo stomp van gezigt was, voordat 
zijne oogen weder bekomen waren — en die tijd 
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om daaraan te wennen zou niet kort zijn — zou 
hij dan niet gelach verwekken en men van hem 
zeggen, dat hij naar boven was gegaan en nu met 
bedorvene oogen terug was gekomen, en dat het 
trachten zelfs om naar boven te gaan niet paste: 
ja, dat men hem, die het ondernam om iemand 
van de boeijen te ontslaan en naar boven op te 
leiden, zoo men hem maar in handen kon krijgen, 
dooden moest? — Ja zeker, dooden zouden zij 
hem!’ ú) | | 
Ik heb mij altijd met dat beeld onzes wijsgeers , 
vrienden , onbeschrijfelijk verlustigd. Want op de 
wetenschappen niet alleen, maar op de geheele 
maatschappij, ja, op de verhevenste beschouwin- 
gen der zedekunde en godsdieustleer , laat het zich 
van zelfs toepassen. Maar tevens heb ik er door 
leeren inzien, hoe verkeerd men doorgaans over 
Plato en zijne wijsgeerte geoordeeld heeft. Want 
wat toch hoort men de menschen menigvuldiger 
zeggen, dan dat Plato wel een bij uitstek schrander 
en verheven wijsgeer geweest is, maar zijne wijs- 
geerte vol hersenschimmen, Yol ijdele voorstellin- 
gen, vol denkbeeldige werelden is? Ik beken, 
dat hij daartoe in zijne schriften wel eenige aan- 
leiding gegeven heeft; maar, wat zijne wijsgeerte 


(1) De Rep. Vil. 516. Cc. — 517. Á. 
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zelve betreft, ik vraag het u, lieve vrienden, is 
er eene leer te bedenken, die niet alleen meer in 
aard en strekking waarheid ten doel heeft , maar ook 
meer opzettelijk ons voor hersenschimmen en schijn- 
beelden waarschuwt en behoedt? En dan dit nog. 
Heeft men zijne wijsgeerte niet doorgaans met die 
der latere Pythagorische en Platonische philosophen 
vermengd, em zoo doende ons dezelve, als bloo- 
telijk beschouwend en onnut voor de maatschappij 
voorgesteld ? Maar ziet eens: deze geheele voor- 
stelling der spelonk maakt hij voor de vorming 
bijzonder van staatsbestuurders dienstbaar, en, na 
deze aldus tot de waarheid opgeleid te hebben, 
wil hij, en dit eischt hij van hen als pligtmatig 
en noodzakelijk, dat zij, hoe lastig en gevaarlijk 
het ook moge zijn, de menschelijke zaken behar- 
‘tigen. » Onze zaak is het niet alleen, doet hij 
Socrates daar verder tot Glauco zeggen , jongelingen 
van den besten aanleg derwaarts, tot die weten- 
schap te doen komen, welke wij gezegd hebben 
de hoogste te zijn, zoodat zij het goede zien, en 
hen daartoe den aangewezen’ weg te doen opgaan, 
maar dan ook tevens, wanneer zij, derwaarts op- 
geklommen , genoeg daarvan gezien hebben, hun 
uiet toe te laten, wat men dezulken thans toe- 
laat. — Wat bedoelt gij? — Dat zij daar blijven, 
als nu op de eilanden der gelukzaligen aangeland , 
17 
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en niet weder tot hunne voormalige medegevan- 
geen afklinumen noch deel nemen aan hunne werk- 
zaamheden of eerbewijzingen, zij mogen dan te 
versmaden of hooger te achten zijn. Jeder van 
u, zullen zij tot hen zeggen, moet op zijne beurt 
naar beneden, en daar, in de maatschappij, 
zich er aan gewennen om in die duisternis te 
zien: want, daaraan gewend, zult gij duiz 
maal beter, dan zij die daar leven, zien, en 
elk dier schijnbeelden te beter onderkennen wat 
zj zijn en waarvan zj de sohimmen zijn, daar 
gy de ware beelden van het schoone ‚ goede en 
reztvaardige aanschouwd hebt.’ (*) Zoo ver is het 
er van af, dat Plato's wijsgeerte voor den staat 
onnut en vol hersenschimmen zijn zou! Maar 
daarover nog wel eens mader: het is ons hier te 
doen om de bestemming der wetenschappen. 
Gij ziet het, mijne vrienden; die geheele gelij- 
kenis van de spelonk met de zigtbare wereld en 
van deze zigtbare wereld met de denkbare, heeft 
geen ander doel, dan ons de ware opleiding des 
menschen door middel der wetenschappen aan- 
schouwelijk voor te stellen. Maar ziedaar ook nu, 
welke de bestemming, de hoogere bestemming der 
wetenschappen is. Zij moeten ons eensdeels, de 
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eene zoe wel als de andere, van alle valsche voor- 
stellingen der dingen, van alle denkbeeldige we- 
relden en schaduwbeelden, zoo als die bij dichters 
en sophisten voorkomen, het oog doen afwenden , 
om alles te zien, zoo als het is; maar dan ook, 
hetgeen inzonderheid de taak der redeneerkunde 
uitmaakt, moeten zij ons van het zinnelijke, dus 
onthuld , tot het denkbare doen opklimmen en 
zoo in het rijk der waarheid toegang doen ver- 
krijgen, 

Wij sluiten hiermede niet andere bestemmingen 
dier zelfde wetenschappen uit. De wiskunde b. v. 
laat zich op de natuurkunde, bijzonder op de 
werktuigkunde toepassen, en verschaft ons, door 
de beoefening van dezelve, duizende middelen om 
het leven ons gemakkelijk en aangenaam te maken : 
eok dient de redeneerkunde zoo wel, om hetgene 
men. voor waarheid houdt, te bevestigen en te 
handhaven, als om het door scheiden en verbin=- 
den te ontdekken. Doch wij zoeken hier naar de 
eerste, de hoogste bestemming dier wetenschappen, 
en die zal wel zijn, meen ik , dat zij ons waarheid 
doen vinden en aan anderen doen mededeelen. 
Dit ook moet voorafgaan , zal men in de natuur- 
kunde, of in welke der toegepaste wetenschappen 
ook, vorderingen maken en zich wachten van door 
het streng bewijzen der redencerkunde, in plaats 

17 * 
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van waarheid, dwalingen voor te staan, Bij al 
dit onderzoek moeten wij het hoogste standpunt 
nemeu: vooral, zoo wij over het nut en belang 
der redekunst en der franije letteren wel zullen 
oordeelen. De redekunst, heeft men altijd gezegd, 
is de kunst van welspreken, inzonderheid van 
overreden, en, als zoodanig, is zij in de maat- 
schappij hoogst belangrijk. Hven zoo heeft men 
de beoefening der fraaije letteren doorgaans tot 
stijl en voordragt en bijzonder tot wefschrijven 
betrekkelijk gemaakt: iets, hetwelk ons almede in 
het leven gedurig te pas komt, ja, onontbeerlijk 
kan schijnen. Wij hebben daar niets tegen : maar 
men bedriegt zich, zoo men op deze wijze beider 
bestemming en nut zal te kennen geven. Dat 
standpunt is te laag, om over zaken van zoo hoog 
belang te beslissen : ook moeten ons redekunst en 
fraaije letteren, uit dit oogpunt beschouwd, zoo 
wel schadelijk, als nuttig en heilzaam voor de 
maatschappij voorkomen. Want, inderdaad, die 
kunsten van welspreken en van welschrijven , met 
het vermogen van overreden gepaard, wij hebben 
het reeds - opgemerkt, hoe vaak hebben die niet 
hoorders en lezers schijn voor wezen , leugen voor 
waarheid doen najagen en omhelzen, en,‚ hoe meer 
zij zich daartoe van de redeneerkunde tot bewij- 
zen en betoogen bedienden, des te meer hen in 
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hunne dwalingen bevestigd! Neen , vrienden , om 
de ware bestemming, de ware nuttigheid zoo wel 
van de redekunst en letteren, als van de wis- en 
redeneer-kunde te bepalen, moeten wij ons tot 
Plato's standpunt verheffen. Om waarheid te vin- 
den „ waarheid voor te staan, waarheid. te- doen 
heerschen onder het menschdom „ daartoe zoeken wij 
wel te spreken, wel te schrijven „ volkomen te over- 
reden: en oefent men zich daarin met eenig ander , 
of, gelijk het velen doen, zonder eenig oogmerk, 
zoo loopt men gevaar van het rijk der waarheil 
voor anderen veeleer toe te sluiten, dan te openen: 
en dat kan wel gewassselijk de bestenuning van de 
redekunst en de fraaije letteren niet: zijn. 

Wij beseffen zoo ab meer- en meer, hoe edel en 
verheven op zich zelve, en hoe heilzaam ook voor 
de maatschappij de wetenschappen zijn, zoo zij 
aan hare ware bestemming beantwoorden: en zoo 
zien wij tevens, wat het menschdom aan hen ver- 
sc is, die hetzij door in de scholen der 
w happen te. leeren , hetzij door in het open- 
baar te spreken, hetzij door het schrijven en uit- 
‘geven van geschriften, hetzij ook zonder dit te 
doen, door hunnen omgang en gesprekken alleen , 
als Socrates deed, de waarheid aan het licht ge « 
‘bragt en anderen opgewekt en in staat gesteld heb 
ben, om zulks tot aller heil te doen. Hoe ver- 


262 


keerd dus zou het niet zijn, vrienden, aan de 
wetenschappen zelve met Rousseau het kwade te 
wijten, dat hare beoefenaars gepleegd hebben ! 
Hetgene wij omtrent de kunsten gezegd hebben, 
is ook op de wetenschappen toepasselijk, Wel 
genomen, hebben zij zelve het menschdom nooit 
benadeeld: dat kunnen zij niet; maar men heeft 
er voor gehouden , die het niet waren. Want hoe 
zouden wetenschappen zijn die kunstgrepen van 
redeneerkundigen , redenaars en schrijvers om de 
waarheid te verduisteren en de menschen te be- 
goochelen? Hare geheele natuur, gelijk wij gezien 
hebben, strijdt daartegen. Zonder waarheidszucht, 
zonder strekking om die te bevorderen, en den 
mensch tot de waarheid te brengen, bestaan er 
geene wetenschappen. Men zou dus kunnen zeg- 
gen, dat, onder den naam en in de gelijkheid 
van kunsten en wetenschappen, ijdele gestalten 
het menschdom hebben zoeken te bedriegen en ten 
verderve te brengen; maar dit aan de kj en 
wetenschappen te wijten, is ongerijmd. | 

Het iser zóó ver van af, jongelingen ! dat, had men 
de wetenschappen aan hare ware bestemming laten - 
voldoen, zij schadelijk voor het menschdom waren 
"geweest, dat zij daarentegen het menschdom van al 
die drogredenen, van al die ijdele gestalten, die 
men z00 gaarne najaagt, zouden bevrijd hebben. 
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Wij herhalen het, wat wij reeds zoo dikwijls ge- 
zegd hebben, zij moeten schijn van wezen afschei- 
den en zoo de waarheid aan den dag brengen. En 
ziet nu eens, wat zij voor de hoogere of practische 
wetenschappen „ voor de regtsgeleerdheid , voor de 
godgeleerdheid, die zoo vol van diergelijke droom- 
beelden zijn, doen kunnen: ziet nu eens, wat zij, 
dóór die hoogere wetenschappen, die zoo regt- 
streeks voor het heil des menschdoms dienen, voor 
het menschdom bewerken kunnen! Worden zij 
zoo niet, in plaats van pesten der maatschappij , 
waarvoor men haar gehouden heeft, inderdaad, 
zoo als wij reeds gezegd hebben, geneesmiddelen 
voor het menschelijk geslacht? Maar daarover dan 
eerst, wanneer wij tot de hoogere wetenschappen 
zullen gekomen zijn. Hier rade ik u in voorraad, 
om bij alle deze beschouwingen, en vooral, bij het 
beoefenen dier vakken, altijd Plato's spelonk met 
die ijdele schaduwen, waarvan ons de wetenschap-. 
pen moeten afwenden , voor oogen te houden. 
Want, gelooft mij , al vrij ver zal het de regtsgeleer- 
de, de godgeleerde, zal het inzonderheid de wijs- 
geer in zijn vak gebragt hebben, zoo hij die scha- 
duwen voor schaduwen is gaan houden. Virtus 
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Het doelt 


der wetenschappen. 


Dat de wetenschappen veelal niet aan hare ware 
bestemming beantwoord hebben, is, in de eerste 
‚plaats, zoo als ons gebleken is, aan de moeijelijkheid 
toe te schrijven, om den zoo zinnelijken mensch 
tot het denkbare op te leiden ; maar ziet dit niet 
voorbij, vrienden! dat zij, die haar beoefenden, 
‚niet steeds het doel er van in ’t oog hebben ge- 
‚had. Dat doel is niets anders, gelijk wij weten, 
‚dan het ware: en zij intusschen, die in het be- 
oefenen der redekunst en fraaije letteren, ja zelfs 
der redeneerkunde anderen voorgingen, hoe vaak 
‚hebben zij niet, ìn plaats van waarheid tot doel 

te hebben, schimmen nagejaagd! Wij mogen dus 
hier wel opzettelijk onderzoeken, wat Aet streven 
‚ naar waarheid moge zijn. 

Bij Plato heet het, zoo als het uit den geest zij- 
ner wijsgeerte op te maken is, het streven naar de 
ideën : en dit is duidelijk. Want, zal men oordee- 
len, of iets schoon, dan of het leelijk en schande- 
lijk, en zoo ook, of iets goed of kwaad, regt of 
‘ onregt is, moeten wij het idé van het schoone, 
van het goede, van het regte in ons hoofd hebben : 
zóó alleen zal ons oordeel naar waarheid zijn, en 
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daarom moeten wij, om tot waarheid te komen, 
naar de ideën, ten einde dit zuiver en volkomen 
voor den geest te hebben, streven. Maar hier eene 
opmerking voor dit ons onderzoek, vrienden! die 
ons welligt aanleiding zal geven, om het ware, als 
ons doel bij het beoefenen der wetenschappen, in 
deszelfs oneindige uitgebreidheid te leeren kennen : 
ja, om eenmaal regt te vatten, wat wij met waar- 
heid bedoelen, Hebt gij er wel eens op nagedacht, 
dat men nergens bij Plato tot de ideën Aet ware, 
rò dandis, of de waarheid gebragt vindt? Hij 
spreekt van hef gelijke, van grootheid, van getal 
en verder hoofdzakelijk en op iedere bladzijde bijna 
van Aef schoone, het goede, het regtvaardige, 
het heilige, maar nooit van het ware. Hoe komt 
dat? Mij is dat lang, ik moet het u bekennen, 
duister gebleven. Hij moest het ware, dacht mij, 
vooraf hebben doen gaan, en daarop het overige, 
als aan het ware deelachtig, hebben doen volgen: 
ten minste, zoo de ideën het ware behelzen, mag 
wel het ware inzonderheid idé genoemd worden. 
Maar naderhand heb ik de zaak beter leeren in- 
zien, en even zoo zeer den wijsgeer toegejuicht, 
als mij zelven over mijne onnoozelheid gaan scha- 
men. Op zich zelf, zag ik in, bestaat het ware 
in onze denkbeelden niet. Het is altijd tot iets 
betrekkelijk, en duidt er het wezenlijke van aan, 
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om het van hetgene schijnt, maar niet is, te on- 
derscheiden. Zegt men, dat de mensch naar Aet 
schoone en goede streven moet, wat anders heeft 
dat in, dan dat hij naar datgene moet streven „ 
wat wezenlijk en niet slechts in schijn, met andere 
woorden, wat in waarheid schoon en goed is: en 
zegt men aan den anderen kant, dat hij het ware 
moet opsporen, wat anders wil ook weder dit, dan 
dat hij, wat hij onderzoeke, dat te vinden kome, 
wat z00 €s, maar niet slechts zoo schijnt te zijn ? 
Zonder iets op zich zelf te wezen, is het ware 
in onze gedachten aan al, waar wij naar streven 
moeten, aan al, wat wij willen te weten komen en 
kennen, eigen. Maar nog verder. Het schoone 
laat zich onderscheiden van het goede, het goede 
van het regtvaardige, dit ook weder van het hei- 
lige; maar niemand onderscheidt dit alles van het 
ware, Daarom kan men het schoone en al het 
overige op zich zelf zich voorstellen, maar het 
ware niet, en daarom maakte Plato van het ware 
geen afzonderlijk idé; maar juist daarom ock 
noemde hij alle de ideën te zamen met éénen 
naam rà ëvra of 7ò Zy, hct wezenlijke, d.i. , het 
ware. Dit zoo indenkende en opmerkende, be- 
greep ik eindelijk ten volle, waarom hij waar- 
heid gezegd had te zijn, wat is en ziet schijnt, 
en nu ook begon ik tevens te doorzien , dat zijne 
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geheele leer der ideën eigenlijk de leer der waar= 
heid is. 

Dit geeft ons hier licht, vrienden, dunkt mij, 
voor ons onderzoek, wat het zegge: naar het ware 
te streven. Maar nog eene opmerking: en deze 
zal vooral ous leeren inzien, hoe uitgebreid, ja, 
albevattend het rijk der waarheid is. Wij zeggen 
gewoonlijk de waarheid is één: en dit passen wij 
doorgaans op gevoelens toe, waarvan één slechts 
het ware kan zijn: plus uno verw e non 
potest, zegt Cicero. (') Maar het heeft Gok cen’ 
hoogeren zin,.wanneer wij het in den geest der 
Eleatische en Platonische school, op al wat wij 
door onze reine zielsbegrippen ontwaren, toepasse- 
lijk maken. Want het is toch maar zoo: er be- 
staat slechts één ware cirkel, één ware gelijkzij- 
dige driehoek, ééne ware ellips. Het is die, welke 
in ’smenschen hoofd ligt: alle de overige cirkels, 
driehoeken, ellipsen zijn nabootsels, onvolmaakte 
nabootsels van die zuivere figuren, en zijn dus die 
figuren niet. Zoo is er slechts één schoon, dat 
bij ons hel schoone. heet, gelijk wij den waren cir- 
kel den cirkel noemen: en dat schoone, als mede 
dat zuiver en volmaakt goede, regte, heilige, dat 
alles is voor ons maatstaf, om over alle zaken, die 


(1) De Orat. IL. 7, 
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er toe betrekking hebben, te oordeelen. Met den 
waren cirkel in het hoofd, oordeelt de wiskundige, 
en wie niet even zoo? terstond en naar waarheid , 
of de cirkels, die hij hier of daar getrokken ziet, 
waarlijk cirkels, dan of zij gebrekkige afbeeldingen 
er van zijn. Maar zoo ook hij, die het denkbeeld 
van het schoone zuiver en volmaakt voor zijn’ geest 
heeft: breng hem dingen, die men voor schoon 
houdt, voor oogen, terstond zal hij zeggen, of zij 
waarlijk n, dan of zij slechts schijnschoon zijn. 
En zoo met al het overige. Over de handelingen 
van menschen, of zij goed dan kwaad, regt of on- 
regt zijn, twist men onophoudelijk ; maar onderstel 
iemand, die denkbeeld, regt denkbeeld van het 
goede en regtvaardige heeft: even juist zal hij over 
alle menschelijke handelingen oordeelen , als de wis- 
kundige en hij zelf over alle cirkels uitspraak doet. 
Het komt er dus maar op aan, dat men dat ééne 
ware, het zij dan den cirkel, of het schoone, of, 
wat het ook zij, zuiver en volkomen voor den geest 
hebbe: zoo oordeelt men over alles, het moge dan 
bloot zinnelijk, of ook wel alleen denkbaar zijn „ 
naar waarheid. En zien wij nu hieruit niet, vrien 
den! hoe oneindig uitgebreid, hoe alles bevattend 
het rijk der waarheid is? Want zoo is het met 
alles gelegen , ook met datgene, waarover men altijd 
het meest met elkander getwist heeft, wat deugd, 
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wat godsvrucht, wat wijsheid zij. Heeft men slechts 
reine denkbeelden van het goede, van het heilige, 
‚ van het goddelijke, van zelfs oordeelt men naar 
waarheid over dat alles en behoedt men zich bij 
gevolg voor zoo vele misvattingen en dwalingen 
daaromtrent, als het menschelijk geslacht zoo dik- 
werf tot oneer en schande geweest zijn. Ziedaar 
dan, wat het zegge, fe streven naar het ware: 
het is hetzelfde, als te streven naar de ideën ;. 
maar ziedaar tevens, hoe noodzakelijk het is, dat 
hij die de wetenschappen beoefent, op diezelfde 
ideën standvastig het oog gevestigd houde: zóó 
eerst kan hij de wetenschappen in waarheid voor 
het menschdom tot heil doen strekken. Zulks 
hebben de wiskundigen ten allen tijde gedaan, en 
zoo was het waarheid en niet dan waarheid, wat 
zij het menschdom voordroegen. Zij konden dit 
doen: want de beelden van hoeveelheid en hoe- 
grootheid, de getallen en de figuren worden door 
het geheele menschdom voor dezelfde gehouden ; 
maar voor de beoefenaars der overige wetenschap 
pen is dit zoo gemakkelijk niet. Het schoone en 
goede toch, en zoo ook deugd en godsdienst is in 
het hoofd van den eenen geheel iets anders, dan 
in dat van den anderen. Van daar onze woorden 
twisten , waarvan de wiskundigen niet weten. Maar 
des te meer, ik herhaal het, moeten zoo wel als 


deze, ookalleanderen, die zich op de wetenschap- 
pen toeleggen, op de ideën alleen het oog geves- 
tigd houden, en, door doelmatig gebruik der re- 
dekunst en der letteren , het oog van anderen daar- 
heen rigten. Ik zeg niet, dat zij zoo doende van 
al wat onderzocht moet worden de waarheid zullen 
vinden: wat ook de mensch pogen mag, onvolko— 
men zal het wel altijd blijven, hetgeen hij doet. 
Maar dit zeg ik, dat des te meer elke der weten- 
schappen, gelijk nu alleen de wiskunde, wetenschap 
der waarheid zal worden, en de wetenschappen des 
te meer alle gelijkelijk aan hare verhevene, hare 
hoogstbelangrijke bestemming voor de maatschappij 
zullen voldoen, naarmate hare beoefenaars -dat doel 
in het oog houden. Denkt ook hierbij aan Plato's 
spelonk, jongelingen! Wat zij ook mogen te weten 
komen, die aanstaande wetgevers en bestuurders 
van den staat: het is alles vergeefs, zoo lang zij 
niet het hol der schaduwen verlaten hebben en 
met het oog der ziel hetgene is en niet schijnt, 
het schoone, regtvaardige, heilige en boven al het 

goede zullen aanschouwd hebben. 


Het verband 
der wetenschappen. 


Wij komen hier tot het hoofdonderwerp van de- 
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ze onze onderzoekingen, welk het onderlinge ver- 
band der wetenschappen moge zijn: en, na dit 
een en ander van derzelver bestemming en doel 
opgemerkt te hebben, zal het ons niet moeijelijk 
vallen, dat verband te doorzien. Van zelfs toch 
worden zij door die eenheid van bestemming en 
doel naauw met elkander verbonden. Maar brengt 
zulks derzelver aard en natuur mede, ver is het er 
nogtans van af, vrienden, dat zij even zoo in de 
maatschappij, zoo als zij daar beoefend worden, 
zouden overeenstemmen. Dáár, zou men zeggen, 
zijn zij veeleer afkeerig van elkander, wanneer men 
op derzelver beoefenaars achtslaat. 

Twee soorten van menschen inzonderheid zijn er 
doorgaans bij alle beschaafde natiën geweest, die 
zich onderling moeijelijk konden verdragen, en daar- 
door aanleiding hebben gegeven, dat men de we- 
tenschappen zelve voor geheel ongelijksoortig, ja voor 
vijandig hield: ik bedoel in de eerste plaats de 
wiskundigen, met allen, die de daartoe behooren- 
de vakken beoefenen, en, ten andere, de letter- 
kundigen, Hoe moeijelijk deze beide tot eensge- 
zindheid te brengen zijn, is mij meermalen bij on- 
dervinding gebleken, zoo vaak ik met hen over het 
belang en de waarde hunner vakken in woorden- 
wisseling en- ook wel in redetwist kwam. Met de 
voorstanders der wiskundige wetenschappen vooral 
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had ik doorgaans een’ harden ksmp. Want de 


letterkundigen in ’t algemeen, hoe weinig zij zich 
ook op de wetenschappen mogten toeleggen, had 
den er toch achting voor; maar die zoo geheel 
wetenschappelijke menschen, zij toonden inderdaad 
voor de letteren minachting te hebben. Ik moest 
dit opmaken uit zekere uitdrukkingen, waarvan zij 
zich om het andere woord en op eenen eenigzins 
spottenden toon bedienden, als sierlijkheid, op- 
smukken, schoone woorden en wat dies meer is. 
» Fraaije letteren, zeiden zij, noemt men haar: te 
regt! men weet er toch aan alles, hoedanig het 
ook zij, een’ glimp door te geven, dat het schoon 
lijke: wel nu, voegden zij er met een glimlach 
bij, is dat dan niet fraai, nict zeer fraai?” Ja, 
het kwam mij zelfs voor, dat die minachting voor 
de letteren bij hen in volslagen verachting van de- 
zelve overging, wanneer zij, op ernstiger toon spre- 
kende, zich wel eens lieten ontvallen, dat men de 
waarheid vervalscht, als men haar zoekt op te smuk- 
ken. Dit gaf dan een’ harden kamp, vrienden, en 
die voor mij niet best uitviel. Want hoe moeije- 
lijk, om bij dat spotten met de letteren niet driftig 
te worden , maar vooral, om, zonder aan de waar- 
heid te kort te doen, de eer der letteren te 
handhaven! Ik had toen, lieve vrienden, ik had 
toen van Plato nog niet geleerd, wat waarheid is. 
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Zoo had ik het dan met deze. Met letterkundigen 
aan den anderen kant, ging het mij, wat ten min= 
ste de wetenschappen betrof, veel gemakkelijker van 
de hand: want, zoo als ìk zeg, zij toonden er 
achting voor te hebben: alleen wiklen zij maar niet; 
dat wetenschappelijke menschen zich men hún vak 
bemoeiden. Maar met die had ik het alweder, en 
niet múnder ernstig, over dè letteren zelve. Het 
bleek mij toch onder het spreken, dat zij het 
juist waren, die zoo menigen wiskundigen op de 
letteren hadden doen neêrzien en schimpen. Want 
eok uit hunnen mond moest ik die woorden, waar- 
aan ik mij Steeds zoo ergerde, als sierlijkheid , 
tooë en diergelijke vernemen. » Men moet de 
waarheid, hoorde ik hen zeggen, zoo naakt niet 


voorstellen : zoo bevalt zij niet: men moet haar 


zoo wat opteoijen.” Ook wel: » eenvoudige kost is 
wel gezond, maar om haar te doen smaken, moet 
er eene saus over gegoten worden’ Zie, zeide ik 
bij mij zelven, bederven zij niet zoo doende hunne 
eigene zaak? Want van dat optoomjen, opsieren , 
besaussen en alle diergelijke gezegden maakt men 
gebruik, om op het vervalschen der waarheid te 
komen: en ziedaar dan aan die menschen wape= 
nen in handen gegeven, om hunne eigene zaak , als 
de zaak der waarheid, te handhaven, ende letter= 
kundigen met hun fooi en sierlijkheid uit het veld 
18 
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te slaan! * Zoo gebeurde het mij dan, dat ik met 
beide soorten van menschen over die onderwerpen 
sprekende, verontwaardigd werd van hum onver- 
stand, ja, wel eens vaur vatte, en toch mij uit 
die zwarigheden, îk moest het mij zelven bekennen, 
niet wist te redden. Want daaraan, zoo als ik 
zeg, ontbrak het my, dat ik de vraag, wat waarheid 
is, niet wist te beantwoorden, en hoe kon ik dan het 
verband der letteren en der wetenschappen vatten ? 

Jongelingen, die u aan de letteren en de weten- 
schappen wijdt, het zal u ook weleens gebeurd zijn 
en nog dikwijls in uw leven gebeuren, met deze 
twee zoo geheel ongelijksoortige menschen over die 
zaken in gesprek en ook wel in redetwist te geraken. 
Maar dan raad ik u om vooreerst, wat mij wel 
eens op uwen leeftijd onverhoeds overkwam, niet 
driftig: te worden en vuur te vatten : dat toch baat 
niets, ik weet het bij ondervinding, en doet ons 
alles verliezen, vooral, indien wij eene bedaarde 
tegenpartij hebben : maar dan ten tweede, zoo het tot 
redetwist komt , dat gij terstond vraagt, wat men in 
de eerste plaats door letteren, en wat men verder 
door wetenschappen te verstaan hebbe. Zoo zal 
het al spoedig blijken , dat de letteren eigenlijk, zoo 
als wij gezien hebben, tot de wetenschappen behoo- 
ren, als op dialectica"gegrond, en hij dus, die de 
eerste aanvalt, ook de laatste niet sparen, ik laat 
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Staan, verdedigen kan. Of wilt &ĳj nog beter’ raad 
van mij, dan raad ik u; dat gij het niet tot een’ rede 
twist, een’ eigenlijk gezegden redetwist laat komen: 
en dat zult gij gemakkelijk verhoeden; zoo gij beide 
soorten van menschen reeds bij tijds wel hebt leeren 
kennen en beoordeelen. Hoe ouder ik word, des 
te meer zie ik, lieve vrienden, dat zij het in den 
grond met ons eens zijn, en waarheid voorstaan 
zoo goed als wij, maar, door woorden en uitdruk- 
kingen in onderscheiden zin en beteekenis te ge= 
bruiken, van ons schijnen te verschillen. Natuur 
lijk immers, dat letterkundigen het zich aantrek= 
ken, wanneer zij wiskundigen van het vervalschen 
der waarheid hooren spreken en dat op zich hoo- 
ren toepassen: en, aan den anderen kant, dijt 
wiskundigen in ijver voor de waarheid ontvlammen ; 
wanneer zij letterkundigen van het optooijen en 
opsieren van dezelve, wat bij hen vervalschen heet ; 
hooren gewagen. Maar ziet gij niet in dat alles; 
dat het beiden even eens om waarheid te doen is? 
Wel nu, vraagt hen dan op zachten; innemenden 
toon; die aan waarheidsliefde past, wat zij voor 
waarheid houden. Komt gij dan met hen op de 
zoo natuurlijke Platonische bepaling, en zegt gij; 
dat letteren zoo wel; als wetenschappen, daartoe 
moeten strekken; om schijn van wezen af te schei- 
den en zoo de waarheid voor den dag te doen ko- 
18 * 
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met, wie zal dan zoo twistgierig of stijf hoofdig of 
stomp van geest zijn, dat hij niet gaarne en ter- 
stond met u omtrent het natuurlijke verband van 
letteren en wetenschappen ‘instemt? Ik zeg het 
nog eens: het is die bete soorten van men- 
schen, zoo wel als ons, om waarheid te doen. 
Maar ongelukkig, dat zij met woorden van onzekere — 
beteekenis elkander voor te houden en daarover 
elkander op te houden, den toegang er toe voor el- 
kander belemmeren , of met ijdele klanken, als dat 
b.v. van die zekere, ik weet niet welke, opgesmukte 
waarheid, en dat van Kost, die besausd moet wor- 
den en alle diergelijke, als kinderen ma te jagen, 
van het regte pad afdwalen! « Legt u op gezonde 
redeneerkunde toe, jongelingen: zoo doet gij van 
zelfs voor hen en voor u zelve de beelden en ne- 
velen verdwijnen, en de waarheid onopgesmukt, 
anders is het geene waarheid , maar in al hare na- 
tuurlijke bekoorlijkheid en luister aan het licht ko- 
men. Zoo brengt gij beide, hoe vijandig zij ook 
schijnen mogen, tot overeenstemming, en zoo wor- 
den zij beide wederkeerig uwe vrienden, als gij 
de hunne wordt: want die de’ waarheid hief heeft, 
het kan niet anders, of hij moet teygns ook wel 
onze vriend zijn. 

Maar, om het verband der wetenschappen te 
doorzien, moeten wij ons niet met kleingeestige, 


271 


partijdige beoefenaars van de wiskuude of van de 
fraaije letteren ophouden, Wij hebben daartoe zoo- 
wel, als om de bestemming en het doel der we- 
tenschappen te vatten , een hoog standpunt noodig, 


en het zijn alleen eerste wijsgeeren , die ons daar- 


op kuunen brengen. Zulke bekrompene oordeelvel- 
liagen over wetenschappen en letteren zal men van 
een’ Baco, een’ Cartesius, een’ Leibnitz of Kant 
niet hooren, en Plato, onze leidsman, vrienden, 
na ons zoowel omtrent de natuur, de bestemming 
en het doel der wetenschappen onderrigt te heh 
ben, zal ons ook wel verder, naar het mij voor- 
komt, op dat hooge standpunt doen komen. Gij 
herinnert u, hoe zijne lessen ons te stade kwamen, 
toen wij de schoone kunsten in overeenstemming 
‘wilden zien werken, Hij sprak van de Urazische 
Muze, van die hoogere muzijk, die al de kunsten 
moet bezielen „ zullen zij tot ‘smenschen eerste vor- 
ming en veredeling dienstig zijn. Zoo is het hier, 
volgens hem, de hoogste aller zuivere wetenschap- 
pen, de Redeneerkunde, die de redekunst en de 
fraaije letteren zoowel, als de wiskunde, verhoo- 
gen moet, om ons tot ware verstandsbeschaving , 
ja» tot verstand te doen komen. Maar, gelijk dáár 
door de muzijk, zoo verstaat hij hier door de re- 
deneerkunde geheel iets anders, iets veel hoogers, 
dan men er gewoonlijk voor houdt. Het is hier de 
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kunst niet alleen van betoogen en bewijzen, maar 
inzonderheid die van scheiden en verbinden en 
zoo de kwaarheid te ontdekken, die door hem be= 
doeld wordt. Van deze, doet hij Socrates in den 
Phaedrus zeggen, ben ik als verliefd: en vind 
ik iemand, die daar regt in staat toe is en mij 
daarin voorgaat, dezen volg ik op de voetstap 
pen na, als eene godheid, die mij deidt. (2) 

Ziedaar ons, vrienden, van zelfs op de hoogte 
gekomen, om de wetenschappen in verband en 
overeenstemming te zien werken. Volgens hare na- 
tuur, haar doel en hare bestemming moeten zij 
ons tot de waarheid brengen, en dat wel door on 
zen waarheidszin te scherpen, ja maar oók, door 
aan onze ziel de ware rigting te geven, zoodat wij 
tot datgene wat ús en niet slechts schijnt geheel 
en al omgewend zijn. Maar hiertoe moet de 
eerste der zuivere wetenschappen, de hoogere re 
deneerkunde het meest toebrengen, ja al de ove 
rige daartoe, door die goddelijke kunst van schei 
den en verbinden, doen strekken en dienstbaar 
maken. In één woord, gelijk de hoogere muzijk 
de schoone kunsten, zoo brengt deze echte, deze 
hoogere redeneerkunde al de wetenschappen met 
elkander in de schoonste overeenstemming. 


(1) Phaedr. 266 B. 
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WAT IS LOGICA? 


Zoo hebben wij dan, na de beschouwing der 
schoone kunsten , ook de wetenschappen „ de eigen- 
lijk gezegde weteuschappen , die alleen het ware en 
bet weten ten doel hebben, met derzelver noodza- 
kelijk onderlinge verband in oogenschouw genomen : 
en ter opheldering van dat alles stel ik u nog eens 
het beeld van Minerva voor, zoo als zij bij Home- 
rus van voor de oogen van Diomedes den nevel 
verdrijft, die hem alwat hij zag, in onzekere 
gedaante deed voorkomen, zoodat hij goden van 
menschen niet wist te onderscheiden. Vrienden, 
nog eens: brengt dit de natuur, brengt dit de 
eenparige bestemming der wetenschappen, inzon- 
derheid der dialectica, zoo als wij die zu hebben 
leeren kennen, niet mede? Moeten zij niet even 
zoo van voor ons zielsoog den schijn der zinnelijk- 
heid, ja maar ook de valsehe voorstellingen, die 
menschen er aan gegeven hebben, verdrijven, 
zoodat wij alles zien , zoo als het is? Al ware zoo 
iets slechts de bestemming en uitwerking der we- 
tenschappen, gewis, vrienden, zij zouden hier- 
door alleen ons al vrij ver tot de waarheid, ja, 
tot de wijsheid doen naderen. Maar wij zijn nog 
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giet aan het einde onzer onderzoekingen gekomen, 
Zij betroffen ’s menschen Aervermagen bijzonder, - 
even als te voren onze onderzoekingen der kunsten 
zijn gevoelvermogen betroffen hadden. De vraag 
is hier dus wêer, wat dat zielsvermogen van den 
mensch moge zijn. Ook hebben wij hier nog eene 
andere en almede zeer. gewigtige vraag te beant=- 
woorden. Na de wetenschappen aldus, de eene na _ 
de andere, onderzocht en waargenomen te heb- 
ben, vraagt men van zelfs» maar waarom tot nu 
toe nog van redekunde ef logica niet gewaagd? 
Wat is Logica? 

Bij den aanvang onzer navorschingen der weten 
schappen, ging het mij even zoo met de logica, 
vrienden, als het mij te voren, toen wij aan de 
kunsten gekomen waren, met de aesthetica gegaan 
was, Ik wist niet, wat logica was, en daarom 
gewaagde ik van ‘haar niet. Is zij iets anders, 
vroeg ik mij, dan dialectica? Dat schijnt zoo 
niet, zeide ik, want in aard en natuur komen zij 
geheel overeen: door 1®de en redeneren moeten zij 
beide ons gelijkelijk tot waarheid brengen. Maar 
wat dan? Is logiea hetzelfde als dialecuca?® Dat 
kan ook niet, dacht mij: er moet toch wel cene 
genoegzame reden zijn, dat men logica zoo bij= 
zonder voor. het onderzoek der waarheid houdt. 
Maar nu dan? Wat zal dan dat onderscheid we- 





281 


zen? Hooger toch is zij niet, dan dialectica, die 
goddelijke kanst, gelijk de Ouden haar noemden, 
die Koningin der wetenschappen, zoo als latere 
tijden haar hebben zoeken te vereeren : wat kan 
daarboven? Dus peinsde ik daarover na, en het 
met mij zelven daaromtrent niet eens kunnende 
worden, stelde ik u maar terstond op Plato's voet- 
spoor de vraag, wal is waarheid? voor, die ons, 
zoo als gij u herinneren zult, op ’s menschen zui- 
vere zielsbegrippen en zoo op de wiskunde, rede 
neerkunde en al ons volgend onderzoek bragt. In- 
tusschen is het toch niet onbelangrijk, vrienden, 
„dat wij het daaromtrent, wat dan toch wel logica 
moge wezen, met elkander en met ons zelve eens 
zijn. Want, zoo wij, bij het behandelen der wis- 
kunde, der redeneerkunde en der ‘overige weten- 
schappen, de redekunde, de logica met stilzwij- 
gen voorbijgingen, welk wijsgeer zou ons dat ver- 
geven? Maar daarenboven, juist daarom , dat ons 
dit zoo vreemd en zoo moeijelijk te verklaren schijnt , 
daarom juist is het ons een prikkel te meer, om 
het naauwkeurig te onderzoeken. 

Bij de Grieken is Logica in latere tijden eerst op- 
gekomen. Het woord vindt-men bij Plato nog niet: . 
hij spreekt overal van Bsaaenrsùj , maar nergens van 
Aayikke Cicero gebruikt het in zijn werk de finibus, 
waar hij van de dialectica der oude Academici en 
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_Peripatetici gewaagt (!): en het schijnt mij toe, 
dat Aristoteles inzonderheid en zijne navolgers lo- 
gica van dialectica, als voornamelijk het onderzoek 
van ’smenschen kenvermogen behelzende, hebben 
beginnen af te scheiden. Ik maak dit vooral uit 
de wijze van philosopheren op, die Gicero in dit 
zelfde werk, voornamelijk in het vijfde boek, aan 
de Peripatetici toeschrijft. Zij zochten, volgens 
hem, alles wat tot ons ken- en begeerevermogen 
betrekking heeft, voo veel mogelijk uit de men- 
schelijke natuur, en wel inzonderheid, zoo als die 
in het kind zich openbaart, af te leiden, Eene 
voortreffelijke wijze van wijsgeerig onderzoek voor- 
zeker: waartoe Plato welligt aanleiding mag gegeven 
hebben, maar waarvoor Aristoteles eerst in zijne 
redekundige en staatkundige schriften de baan ge- 
opend heeft. Zoo iets dan mogen wel die oude 
Academici en Peripatetici door logica verstaan 
hebben ; maar letten wij bijzonder op het woord, 
vrienden. Aaysuù is, even als ons redekunde, tot 
adyos , de rede betrekkelijk. Redekunde dus, wat 
zij dan ook wezen moge, zal wel inzonderheid 
onderzoeken moeten , hoe de mensch van kindsbeen 
„af tot rede, tot redegebruik komt. Zulks is de 
taal der redeneerkunde niet; deze wijst den weg 





(1) De Fin. 1, 7. 
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maar aan, om hetzij tot het vindeg, hetzij tot 
het bewijzen of handhaven van het ware te komen ; 
maar logica heeft, zou ik zeggen, iets meer wijs- 
geerigs. Het uitvorschen van onzen waarheidszin, 
en hoe zich die in het kind al openbaart, hoe die 
door de wetenschappen geoefend moet worden, maar 
bijzonder, op welke wijze de mensch, als redelijk 
wezen, tot deze zijne bestemming komt, dit, dunkt 
mij, is hare schoone, hoogstbelangrijke taak. En 
geven wij acht op de beste werken der latere tij- 
den, die over de logica verschenen zijn, vindt 
men niet juist dit daarin doelmatig onderzocht, en 
onderscheiden zich niet juist daardoor die werken 
van alle vroegere, die schier alleen de leer der syl- 
logismen, dat min behagelijke deel der dialectica, 
behelsden? Nemen wij dit alles te zamen, zoo 
komen wij er, dunkt mij, van zelfs toe om te zeg- 
gen , dat logica de dialectica omvat en deze er een 
gedeelte van uitmaakt, Maar nog iets; logica, 
zonder redekunst of letterkunde te kunnen genoemd 
worden, heeft invloed op beide. Men handelt er 
doorgaans in over de rigtige wijze van zich uit te 
drukken, hetzij door spreken, hetzij door schrij- 
ven: en dit is het meest behagelijke deel van dezel— 
ve, wat door de beschaafdste schrijvers der logica 
zoo opzettelijk behandeld wordt. Nog wijder dus, 
veel wijder strekt zich het gebied der logica uit, als 
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haren invloel op de redeneerkande niet alleen ‚ maar 
vok op de redekunst en de letteren uitoefenende. 
En zoo dacht men er reeds oudtijds over. Super- 
es!, zegt Lactantius, pars illa philosophtue tertia, 
guam vocant Moyiùv, in qua totla dialectica ‘et 
omnis loguendi ratio continetur, (t) Ik ontken 
hiermede niet, dat men zoo in vroegere, als in la- 
tere tijden, logica met dialectica verward heeft: ik 
beweer ook daarmede niet, dat de Ouden zich 
dan verbeeld hebben de logica te beoefenen, wan 
neer zij, zoo als de Peripatetici deden, 'smenschen 
kenvermogen navorschten: zij hielden dit- voor 
philosophie in ’t algemeen; maar dit meen ik uit 
al het bijgebragte te mogen afleiden, dat men ten 
allen tijde naar iets hoogers, iets meer omvattende, 
dan of redeneerkunde of redekunst of letterkunde 
is, gezocht, en dat eindelijk logtea genoemd heeft. 

Maar wat zal dan logica zijn? hoor ik u vra- 
gen. Is zij dan, zoo als men uit dit alles zou 
opmaken, de witgebreidste der wetenschappen ? 
Ik zou daar niets tegen hebben, zoo zij eene weten- 
schap ware; maar daar twijfel ik aan. Zij is even 
als aesthetica, naar mijn oordeel, nog meer omvat- 
tend en veel hooger, dan eenige der wetenschappen. 
Eer is zij het, zou ik zeggen, die de beginselen 


(t) Lactant. Instit ML,15. 
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der wetenschappen in den mensch opspoort en dert 
mensch door de wetenschappen tot het ware op- 
leidt. Ik weet het u niet beter te verklaren , dan 
met u op die zelfde aesthetica terug te wijzen. 
Wat deze voor de kunsten is, dat is logica voor 
de wetenschappen: en zoo mogen wij haar een 
wijsgeerig onderzoek der wetenschappen, of, wilt 
gij? de opleiding des menschen door de weten 
schappen tot het ware, of, met andere woorden , 
de wijsgeerte van het ware noemen. Maar 
naar aanleiding van ons vroeger onderzoek , denkt 
ook dit eens met mij na. Zou het ons hier met de 
wetenschappen niet even zoo gegaan zijn, als, hier. 
boven met de kunsten? Wij meenden toen, zon- 
der het bedoeld te hebben, eene Platonische aes, 
thetica te hebben voorgedragen; en ziet eens, zou 
den wij nu niet even zoo dit ons geheele onderzoek 
der wetenschappen, van haar beginsel, hare na- 
tuur, bestemming, doel en verband, zonden wij 
dat niet, als alleen uit Plato ontleend, voor de 
Platonische logica, zouden wij dat eindelijk niet, 
voor de echte logica, voor de echte wijsgeerte 
van het ware te houden hebben ? 

Ik weet niet, wat gij er van zegt, vrienden ; 
raar mij bevalt dit besluit onzer navorschingen van 
de wetenschappen bij uitstek. Want, vooreerst ; 
is het zoo, als wij het meenen gevonden te heb- 
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ben , dat aesthetica de wijsgeerte van het schoone; 
en even zoo logica de wijsgeerte van het ware 
is, ziedaar dan niet alleen den band aangewezen ; 
die eensdeels de kunsten, anderdeels de wetenschap- 
pen omvat, maar den weg ook voor ons geopend , 
om eenmaal te weten te komen, wat wijsgeerte is 
en wat zij ons voor het beoefenen der kunsten en 
wetenschappen zijn moet. Ten andere; is het zoo, 
wat wij almede meenen gevonden te hebben, dat 
er in waarheid bij Plato eene aesthetica en even 
zoo ook eene dogica en wel de echte voorhanden 
is, ziedaar dan onzen wijsgeeren eene bron voor 
het behandelen van beide aangewezen, die men 
tot nu toe bijna geheel heeft voorbijgezien en waar- 
uit men in de eerste plaats had moeten putten. 
Ik wil daarmede niet, dat men al wat Aristoteles 
en de lateren over logica geschreven hebben, ver= 
werpen zou. Zij hebben voortgezet, wat Plato be- 
gonnen had: en dit is belangrijk voor ons, ten 
einde wij, na het ware gevonden te hebben, de 
kunst ook leeren van het streng te bewijzen en te- 
gen alle drogredenen staande te houden. Maar 
van Plato moeten wij het in de eerste plaats afzien , 
en hiermede is men niet altijd begonnen, hoe de 
waarheid te vinden. En eindelijk: is het zoo, 
mijne vrienden, als wij het nu ten slotte hebben 
meenen op te merken, dat ons geheele onderzoek 
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der wetenschappen den leidraad der Platonische 
logica gevolgd is, ziedaar dan ons. ook in staat ge- 
steld, om uit onze eigene navorschingen even zoo 
nu ’s menschen kenvermogen en waarheidszin, als 
‘te voren zijn gevoelvermogen en kunstzin, wat 
beide mogen wezen, grondig te onderzoeken. Ik 
neme er hier reeds bij voorraad uit af, dat zulks 
wel voornamelijk in het vermogen van scheiden 
en verbinden bestaan zal: want wat toch is er, 
dat in alle onze navorschingen van het ware onze 
aandacht meer tot zich getrokken heeft? Maar 
genoeg vooreerst van dit alles: dan eerst zal het 
ons regt helder kunnen worden, wanneer wij het 
yerband der kunsten en wetenschappen, en boven- 
al, wat wijsgeerte is, zullen zijn te weten geko- 
men. 


HET VERBAND 
DER 
KUNSTEN EN DER WETENSCHAPPEN, 
R | 


ONDERZOEK NAAR ’S MENSCHEN 
WAARHEIDSZIN, 





Doctrina sed vim promovet iisitami. 





Om het verband der kunsten en der weten- 
schappen volkomen te vatten, zullen wij de laatst= 
genoemde geheel mioeten in oogenschouw genomen 
hebben: hetgeen wij tot nog toe maar ten deele 
hebben gedaan. Want behalve deze eigenlijk ge- 
zegde of zuivere wetenschappen. zijn er nog; ge- 
lijk wij weten, de toegepaste of zoogenoemde hoo= 
gere, als de natuurkundige, regtsgeleerde;, godge- 
leerde wetenschappen; waartoe de zuivere tot voor= 
bereiding en grondslag dienen. Maar, vrienden ; 
al hebben wij nog niet onze hoogte bereikt , om tot 
eene volkomene beschouwing der kunsten en we- 
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tenschappen te geraken, van hier toch, dunkt mij; 
Yan het punt, waarop wij thans staan, is het reeds 
belangrijk, beide te beschouwen en te vergelijken. 
Zoo wel toch als de kunsten, maken hier in ons 
oog de wetenschappen een zamenhiangend geheel 
uit; beide zijn in aard en wezen ganschelijk van 
elkander onderscheiden: en ziet eens! hebben wij 
hier niet vóór ons, aan den eenen kant Ae? schoo - 
ne, dat het beginsel en doel der kunsten, en aar 
den anderen kant het ware, dàt het beginsel en 
doel der wetenschappen uitmaakt? Hoe belangrijk 
dus, bij de beschouwing en vergelijking van dit 
een en ander, het onderling verband en de za= 
menstemming er van waar te nemen! Verwijlen 
wij dan hier nog vooreerst wat, voordat wij ver= 
der gaan, en slaan wij dat alles op oris gemak 
gade. 

Van dat verband en die zamenstemming der 
kunsten en der wetenschappen, hebben wij reeds 
jets te zien gekregen, meen ik, toen wij opmerk- 
ten, hoe zij zich als in een’ cirkel. bewegen , hoe 
de kunsten; ofschoon zij ons moeten bekoren’; 
evenwel door de didaktische poëzij ons leeren; en 
hoe de wetenschappen daarentegen; ofschoon het 
dezen eigenlijk om leeren te doen is, toch ons door 
de redekunst en de fraaije letteren bekoren. Maar 
iets anders; iets veel hoogers moet hier ten aanzien 
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van derzelver onderling verband in acht genomen 
worden. Wij moeten inzonderheid op beider be- 
stenuning voor den mensch in de maatschappy 
het oog vestigen. Zij stemmen daarin voornamelijk 
overeen, dat zij gelijkelijk ter bevordering der tee- 
derste belangen der maatschappij, ik bedoel de 
ware vorming en opleiding des menschen . bestemd 
zijn. “De beoefening der kunsten brengt den 
mensch van kindsbeen af tot het schoone, de 
beoefening der wetenschappen brengt hem, als 
knaap, tot het ware. Zulks volgt uit al wat wij 
reeds omtrent beider aard en beoefening opgemerkt 
hebben, en gewis, dit vooral moet het oogpunt 
zijn, waaruit wij haar onderling verband waar te 
nemen hebben. Doch, om dat geheel te door- 
zien, zal het wel niet genoegzaain zijn te herha- 
len, wat men reeds zoo menigvuldige malen over 
opvocding en opleiding gezegd en geschreven heeft. 
Wij zullen van hooger op, dan men doorgaans 
doet, moeten beginnen, en wel met ’s menschen 
zielsvermogens , zoo vele wij tot nu toe afzonderlijk 
beschouwd hebben, bijzonder met zijn’ kuustzin 
en waarheidszin, zoo veel mogelijk in overeenstem 
ming te brengen. Geene gemakkelijke taak, ik be- 
ken het: maar, zouder dat gepoogd te hebben, 
moet niemand meenen, dat hij het onderling ver- 
band der kunsten en wetenschappen, dat hij der- 
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zelver zamenstermming en eenparige zamenwerking 
tot één groot doeleinde, en bijzonder ook de wij- 
ze, waarop zij daartoe moeten beoefend worden ; 
doorzien zal. 

Zoo ergens, vrienden, zal hier wel voornamelijk 
Plato ons ten leidsman moeten zijn. Gij weet nog 
wel, dat het de eerste les was, die wij van hem 
en van Sotrates ontvingen: » maar daarheen; 
Glauco, daarheen het oog gewend: naar de wijs- 
geerte, die in ’smenschen ziel ligt!” En met 
deze les, dit voorschrift op te volgen, zegt het mij ; 
jongelingen, hebben wij ons daarbij niet wel be= 
vonden ? Daar zich anderen, hun geheele leven 
door, met woordenzifterijen ophouden, en meer 
over woorden en uitdrukkingen, dan over zaken 
twisten , zijn wij terstond ,‚ met Plato aan het hoofd ; 
den koninklijken weg opgegaan. Ons zelve heb- 
ben wij onderzocht: want wat wil die les toch 
anders, dan het oude Aen w zelven? en dat doen= 
de, altijd op ’smenschen ziel lettende, vonden wij 
een’ heerlijken aanleg in hem, een” aangeboren trek 
en zucht naar het schoone en goede, inzonderheid 
naar het ware, en dien natuurtrek vonden wij met 
zekeren zin, met kunstzin, met waarheidszin ge- 
paard. Ziet, zoo verloren wij ons niet in moeije- 
lijke onderzoekingen en bespiegelingen , die gansche- 
lijk van den mensch afgescheiden, zich tot stellin 
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gen en tegenstellingen bepalen, waarmede zoo vele 
anderen al hun tijd en kracht verspild hebben; 
maar «it dien trek, die liefde voor het schoone en 
ware, en door dien zin voor het schoone en ware, 
zagen wij als voor onze oogen dé schoone kunsten 
en alle de wetenschappen, die het ware ten doel 
hebben, geboren worden , en verlustigden ons met 
de natuur, de bestemming, het doel en het ver- _ 
band dier heerlijke natuurvoortbrengselen gade te 
slaan. Dit geeft ons goede hoop, vrienden, voor 
het vervolg onzer navorschingen. Tot dit ons on- 
derwerp gekomen, het verband der kunsten en 
wetenschappen , doen zich de vragen aan ons op: 
_ wat is die @wendige zin ìn ons, die, volgens dien, 
Athener bij Plato, voor harmonie en maat vatbaar 
maakt? wat is de Aunstzin van Protagoras in zijne 
fabel? wat vooral onze waarheidszin of dat ziels- 
oog bij onzen wijsgeer, waardoor alleen het wave 
kan gezien worden? Hoe dat alles wel te onder- 
scheiden en wel te vereenigen? Daarenboven nog, 
wat het schoone en het ware betweft, het eene 
laat zich van het andere, eigenlijk gezegd, niet 
afscheiden, maar in onze begrippen onderscheiden 
wij het toch; hoe doen wij dat? en hoe verbin- 
den wij ook weder beide met elkander? Dit zijn 
al te- maal gewigtige en hoogstmoeijelijke vragen. 
Doch Plato heeft ons geleerd , wat wij door waar- 
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eid te verstaan hebben: met zijne oplossing van 
dit voorstel zijn wij al zoo vele moeijelijkheden te 
boven gekomen: waarom zouden wij er dan ook deze 
vragen niet mede beantwoorden kunnen? En is 
er voor den mensch eene gewigtigere stof van he- 
schouwing en onderzoek, dan de mensch zelf cn 
de aard en ontwikkeling zijner zielsvermogens? ls 
er voor de maatschappij iets belangrijker, ja nood- 
zakelijker, dan de hoofdbeginselen der ware opvoe- 
ding en opleiding des menschen in hem zelven na 
te sporen? Welaan dan in de eerste plaats, vrien+ 
den, watis, in betrekking tot onze uitwendige zin- 
tuigen, onze inwendige zin? 


'smensoahen inwendige zin. 


Met dat gevoel van ons voor harmonie en maat, 
en zoo ook met onze muzijk en beeldende kunsten, 
staat ons tellen en meten — wij hebben dit reeds, 
meen ik, opgemerkt — in naauw verband. Geen 
kind leert men zingen of dansen, of men doet het 
tellen: geen kind leert men of teekenen of eenige 
der beeldende kunsten beoefenen, of men doet het 
meten. Ziedaar al terstond. een wenk , om de kun 
sten en de wetenschappen in overeenstemming te 
brengen. Want tellen en meten, weten wij, is het 
begin aller wiskundige wetenschappen, en op de- 
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zelfde wijze als deze, moeten ook de overige ons 
tot kennis en wetenschap brengen. Maar een wenk 
is het tevens om te weten te komen , waar wij nu 
vooreerst naar zoeken, wat onze inwendige zin wel 
moge zijn. Tot twee onzer zintuigen, tot ons ge 
hoor en ons gezigt, behoort die voornamelijk. Bij 
het hooren van geluiden of toonen tellen, bij het 
zien van voorwerpen meten wij: en, als wij zeg- 
gen, dat wij dat doen, dan meenen wij er mede, 
zoo als van zelfs spreekt, dat onze zin daar binnen 
in ons het doet, dat wij het door middel van dien 
zin doen. En zoo brengt ons deze zelfde inwen- 
dige zin tot begrip en kennis van al wat ons elk 
der uitwendige zintuigen vernemen doet. Want 
wat is toch eigenlijk dat tellen en meten? wat 
anders, dan scheiden? het eene van het andere 
afscheiden? en zoo vervolgens weder verbinden ? 
En dat doen wij immers, ten einde wel te hooren 
en wel te zien, dat is, met andere woorden, ten 
einde wij van alles, wat ons die zintuigen doen 
vernemen , het regte begrip krijgen. Van verre 
meenen wij muzijk te hooren: alles vernemen wij 
in ‘teerst dooreengemengd ; maar, hoe meer wij 
_de toonen onderscheiden en verbinden, des te dui- 
delijker wordt het ons, wat het is, dat wij daar 
hoorden. Eindelijk slaan wij er in gedachte of 
werkelijk met den voet de maat op, wat niet zon- 
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der tellen geschiedt, en zoo krijgen wij er een 
juist denkbeeld van, wat dat voor muzijk is: wij 
zeggen dan: ik vat het al: da? és het! Zoo ook 
het meten, ten aanzien van zigtbare voorwerpen. 
Wij hebben bij nacht of schemerlicht door een 
bosch gedwaald: niets zien wij, omdat wij niets 
onderscheiden kunnen; maar de dageraad komt 
niet aan , zoodat wij boomen en struiken en wegen 
onderscheiden kunnen, of, door dat zelfde onder- 
scheiden en het verbinden van het eene en het 
andere — en dat doen wij niet zonder met onze 
oogen de afstanden te meten — komen wij tot 
klaar begrip van de plaats, waar wij zijn: zoodat 
wij zeggen: ik weet het al: daar zijn wy! 
Maar loopen wij, om het nog juister te vatten, 
wat onze inwendige zin is en hoe die werkt, 
's menschen geheele leven. van het begin af aan 
door. 

Doof en blind zijn wij ter wereld gekomen: niet, 
dat wij het vermogen om te hooren en te zien 
misten : wij hadden onze zinggigen reeds alle ; maar 
onze inwendige zin werkte 8 niet op , of lie- 
ver, de uitwendige zinnen hadden nog niet , door 
zelve in volle werking te komen, dien zin opge- 
wekt om dien wederkeerig op zich te doen werken. 
Wij herinneren ons dit uit onze eerste kindschheid 
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_ deren kunnen wij ons niet verplaatsen; maar let 
op hetgeen moeders en voedsters doen, om dien 
zin in kinderen op te wekken : want, gelooft mij , 
meer dan zij zelve weten , hebben zij toen al voor 
onze zielsontwikkeling gezorgd. Beginnen zij daar- 
mede niet door gen’ ratel of diergelijk tuig, dat 
een schel geluid geeft, haren voedsterlingen aan 
de ooren, en, zoo het ding te gelijk blinkt en 
schittert, hun tevens voor de oogen te brengen ? 
Wel bedacht! Dat schel geluid doet het gehoor, 
die schitterende glans doet het gezigt in werking 
komen, en zoo wekken zij door die uitwendige 
zintuigen den inwendigen zin op. En wat is het 
nu, dat die zin, aldus opgewekt, het eerste doet ? 
Scheiden, en, hetgeen onmiddelijk daarop volgt, 
verbinden. Van al de geluiden, die dooreenge- 
mengd tot het oor des kinds komen, onderscheidt 
het nu dat schel geluid van den ratel: van al de 
voorwerpen , die even dooreengemengd en verward 
het kind voor de oogen komen, onderscheidt het 
nu even zoo dat bligkende en schitterende ding. 
Hoe dit verder voor ‚ behoef ik niet te zeggen, 
Na zekere geluiden van andere, zekere voorwerpen 
van andere te hebben beginnen te onderscheiden, 
gaat het kind, gelijk men van zelfs begrijpt, tot 
het onderscheiden van ieder geluid, van ieder 
voorwerp in, het bijzonder over. Maar het gevolg 
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daarvan is, en dit mogen wij wel inzonderheid in 
acht nemen, het verbinden. Door scheiden ont- 
staat mogelijkheid om iets te leeren kennen, maar 
door verbinden kent men het. Het is voor het 
kind niet genoeg, van alle andere geluiden, van 
alle andere voorwerpen dat blinkende, rinkinkende 
ding onderscheiden te hebben: het krijgt nog geen 
denkbeeld van onderscheid, nag minder van het- 
geen dat ding is, voordat het andere voorwerpen 
ook weder daarvan onderscheiden heeft: zoo ont- 
staat verbinding van het eene met het andere, 
vergelijking van den ratel met al het andere, en 
zoo kennis van denzelven. Dit is dus het eerste, 
wat onze inwendige zin , na aldus door de uitwen- 
dige zintuigen opgewekt en in werking gebragt te 
zijn, doet. Men ziet, hoe dezelve door dat schei- 
den en verbinden tot tellen en meten komt, en 
hoe dat zelfde tellen en meten tot juiste kennis der 
zaken helpt en noodzakelijk is. Maar hoe nu ver- 
der? Ja, vrienden, wat zal ik zeggen? Mij dunkt, 
wij zijn al ten einde met onze beschouwing van 
onzen inwendigen zin. Al wat ik hier zou kunnen 
bijvoegen, zou niet meer dan toepassing van het 
reeds waargenomene op het geheele menschelijke 
leven zijn. Van tijd tot tijd verneemt het kind, 
door het zintuig des gehoors, andere geluiden , 
hetzij van zaken, hetzij van menschen, cn, door 
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dat des gezigts, andere voorwerpen, almede twee- 
ledig, van zaken of van menschen; maar altijd 
onderscheidt, altijd verbindt het, en zoo komt 
het tot kennis van zaken en van menschen. Zoo 
leert het den zang niet alleen der moeder van het 
geluid des ratels onderscheiden , maar ook in dien 
zang de verschillende toonen, ja, in haar spreken 
en in het spreken van alle anderen , woorden on 
derscheiden en opmerken. Zoo zal het door op- 
merkzaamheid en navolging eenmaal zelf gaan zin=- 
gen, zelf gaan spreken ; maar geene opmerkzaam 
heid, geene navolging zonder altijd op nieuw te 
scheiden en op nieuw te verbinden: daarin bestaat 
dezelve. Even zoo en nog duidelijker, wat het 
gezigt en de kennis van zigtbare voorwerpen betreft, 
Hoe toch tot volkomen kennis van zaken en men=- 
schen te komen, zonder de vormen of gedaanten 
te onderscheiden en door verbinden onderling te 
vergelijken ? Zoo eerst zegt men : zoodanig is dit, 
zoodanig dat: zoodanig is deze, zoodanig gene. 
Niet beter kunnen wij pns den toestand des kinds 
na deszelfs geboorte verbeelden, dan door op te 
merken, hoe het ons zelven gaat, wanneer wij in 
de verte muzijk hooren of bij schemerlicht door 
een bosch dwalen: door opmerkzaamheid, en zoo 
als reeds gezegd is, door eensdeels de toonen en 
anderdeels de- voorwerpen te oyderscheiden en te 
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verbinden ‚ komen wij tot kennis van hetgeen wij 
hooren en zien. Maar laten wij het kind daar, en 
geven wij op den knaap acht, die niet alleen zin- 
nelijk ontwikkeld is, maar bij wien ook reeds de 
ipwendige zin op onderscheidene gevoelens, meenin- 
gen , oordeelvellingen over menschen en zaken ge- 
wend is. Voor zijn’ geest zal alles wel eens nu en 
dan onder het redekavelen van anderen even door-_ 
eengemengd en verward worden, als de zigthare 
en hoorbare voorwerpen het pas na zijne geboorte 
voor zijne oogen en ooren waren. Maar is het hier 
ook niet door het scheiden van hetgeen men ver- 
ward heeft, en door wel te verbinden wat hij wel 
onderscheiden heeft, dat hij tot goede besluiten , 
tot kennis en waarheid komt ? 

Zoudt gij niet zeggen, vrienden, dat niets een- 
voudiger en gemakkelijker is, dan dusdanige waar- 
neming van °smenschen zielsvermogens ? Voedsters 
zelfs en moeders kunnen ons hierin behulpzaam 
zijn. En nogtans, hoe ver is het er van af, dat 
de wijsgeeren aller tijden, dien natuurweg zouden 
ingeslagen hebben! Zij begonnen doorgaans met 
’s menschen uitwendige zintuigen waar te nemen, 
zonder tevens van zijnen inwendigen zin te gewa- 
gen: ja, sneden zich al terstond den weg af, om 
dien zin en deszelfs eigenschappen geregeld te on- 
derzoeken, daar zij zich °s menschen ziel als een 


300 


paneel, eene tabula rasa, waarop de uitwendige 
voorwerpen zich afbeelden , voorstelden. Zij namen. 
dit van de physiologie over, maar beseften niet „ 
dat zij het dus doende in de psychologie niet 
verder, dan de physiologen brengen konden. Het 
gevolg daarvan was dus ook, dat hunne geheele 
wijsgeerte zich tot de enge grenzen van sensualis- 
mus en empirismus bepaalde, Van zoo veel belang 
is het, jongelingen , hier wel te beginnen ! 

Dit dan van onzen inwendigen zin; en wij 
maken daaruit al terstond voor de opvoeding op , 
dat men van ’s menschen geboorte af aan al 
aanstonds op zijne uitwendige zinnen moet werken, 
om dien inwendigen op te wekken. en in werking 
te brengen. Ook zien wij hier al eenigermate, 
dunkt mij, iets van de gemeenschappelijke strek- 
king en eenparige werking der kunsten en weten 
schappen tot ontwikkeling van den menschelijken 
geest. Maar nu, in de tweede plaats, wat is onze 
kunstzin? wat onze waarheidszin ? 


'smenschen kunstsin. 


Zijn dat niet welligt wijzigingen of bijzondere 
rigtingen van dien éénen en eenigen inwendigen 
zin? Want wij moeten hier op onze hoede zijn, 
Yrienden , dat ook wij niet met dezen weg van 
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en voorstellingen geraken. Al ligt toch zou iemand 
bij zich zelven kunnen denken en zeggen: zoo 
twee, drie onderscheidene zinnen in ons te onder- 
stellen, komt mij niet aannemelijk voor: en daar- 
enboven, dit eens toegestemd , hoe vele zinnen 
moeten wij dan nog niet toelaten ? Want noemt 
men ook niet een’ zin voor het goede, een’ zin 
voor het regte? ook een’ zedelijken zin, een’ gods- 
dienstzin? De Duitschers spreken ook van tugend- 
sin en van hoe vele zinnen niet wel? Vijf uit- 
wendige zinnen hebben wij slechts, en de Ouden 
‚hebben die al tot éénen, d.i. tot het gevoel, wil- 
len brengen; maar zoo wordt het aantal onzer 
inwendige zinnen oneindig: dat zeker ongerijmd is. 
Zoo zou iemand bij zich zelven kunnen denken 
en zoo ook wel tot ons kunnen spreken: en wat 
zouden wij hem daarop antwoorden? Vroeg hij 
het mij, ik zou zeggen, dunkt mij, dat wij wel 
doen met door die bewoordingen onze begrippen , 
die wij van zaken hebben, te onderscheiden ; maar 
daarom nog niet de ziel, om zoo te spreken, in 
onderscheidene zinnen moeten verdeelen. Slechts 
éénen inwendigen zin, stel ik mij voor, heeft ie- 
der mensch , maar de één scheidt en verbindt 
daarmede beter, wat tot het schoone, en een ander 
weêr beter, wat tot het ware betrekking heeft. 
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doo zeggen wij van den eersten, dat hij door 
kunstzin, eu van den anderen, dat hij door waar- 
heidszin uitmunt. Even zoo in al het overige, naar 
mate iemand zijn’ zin op iets, het goede of regte 
of op deugd of godsdienst of wat het ook zij, bij- 
zonder gerigt en geoefend heeft. Dat zou mijn 
antwoord zijn: en deze eenvoudige voorstelling komt 
met de eenvoudigheid der natuur overeen : wat mij 
bijzonder bevalt. Daarenboven zie ik zoo ’s men- 
schen ziel van zelfs tot overeenstennning komen : 
éénen zin merk ik daar binnen in ons op, terwijl 
die vijf uitwendige al wat daar buiten omgaat waar 
nemen en aan dien éénen boodschappen: en die 
ééne, zie ik, doet daar van binnen niets, dan 
scheiden en verbinden, ten einde zoo over al wat 
aangemeld wordt, waar het ook betrekking toe 
moge hebben, wel te oordeelen. Dit alles bevalt 
mij ; maar hoe nu de vraag te beantwoorden , wat 
onze kunstzin is? Want het is toch vrij onbe- 
stemd uitgedrukt, zoo men zegt, dat het onze 
inwendige zin is, die zich bijzonder op het schoone 
rigt. Wat is dan het schoone? zult gij vragen: 
en ik heb het reeds gezegd, dat het mij voorkomt _ 
boven ’s menschen vermogen te zijn te bepalen , 
wat het is. Dat is zoo, vrienden; maar ik 
heb er bijgevoegd, dat wij desniettegenstaande 
opmerken mogen, wat er toe behoort: en, wat 
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dit beweft , daaromtrent is men het ten allen tijde 
al vrij eenparig onderling eens geweest, dat er har- 
monie , of overeenstenuming, of, met andere woor- 
den, eenheid met verscheidenheid toe vereischt 
wordt. Ik weet het dus even min volkomen te 
bestemmen, wat kunstzin is, als ik het schoone 
bepalen kan; maar om te kennen te geven, wat 
er toe behoort, zou ik met Plato zeggen, dat die 
zin onder anderen en wel voornamelijk zin voor 
harmonie is, en dat, hoe fijner iemand dien heeft, 
of hoe meer , hoe doelmatiger hij dien daartoe oe- 
fent, des te meer dezelve in ons begrip het ka- 
rakter van kunstzin krijgt. 

Ziedaar ons al vrij wat gevorderd, om ‘s men- 
schen zielvermogens in overeenstemming te brengen. 
Te voren stelden wij ons den kunstzin en den 
waarheidszin des menschen als Aiemen zijner ziel 
voor, waaruit afzonderlijk, deels de kunsten en 
deels de wetenschappen ontsproten mogten zijn: 
nu laten wij dat beeld varen, en zeggen eenvoudig: 
éénen zin heeft de mensch daar binnen in zich, 
en die is of meer naar het schoone, bijzonder 
naar alles, wat door harmonie bekoort, of meer 
naar het ware gewend. Dat noemden wij daar zoo 
even wijzigingen of bijzondere rigtingen van één’ 
en denzelfden zin. Maar zoo vorderen wij ook 
tevens in ons onderzoek betreffende de ware en 


304 | 
doelmatige opvoeding en opleiding des menschen 3 
waaruit ous voornamelijk de overeenstemming eri 
het verband der kunsten en wetenschappen zal 
moeten blijken. 

Men beginne; als gezegd is; met de uitwendige 
zinnen in werking te brengen, ten einde den in- 
wendigen zin op te wekken: zoo doet van zelfs, 
gelijk wij zagen, de moeder, de voedster; maar 
men ga voort, met mieer opzettelijk den inwendigen 
zin te verlevendigen en op het schoone te rigten: 
Ook dit doen de vrouwen van zelfs, volgens Plato's 
opmerking. » Door zang en beweging, zegt hij , 
‚zoeken zij de kleinen te stillen, als zij krijten of 
misnoegd zijn, hen in de armên of op de kniën 
op de maat bewegende en op de maat hun voor- 
zingende: en zulks zoeken zij zoo behagelijk en 
schoon mogelijk te doen , ten einde hen zoo doende 
te bekoren en weder vrolijk en lustig te maken.” (1) 
Zoo werken zij als regtstreeks op den inwendigen 
zin, om dien op het schoone ; op het bekoorlijke ; 
op de harmonie van zang en maat te rigten. Zoo 
ook het mensehdom, volgens de oude fabel, toen 
het nog geheel in de eerste kindschheid was. Toen 
gebeurde het, dat het den goden goeddacht, om 
tot leniging van deszelfs smarten en om het te 


(1) Plato de Legg. VIL 790. D. 
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tervrolijken en als op nieuw te doen leven, Apollo 
met het Muzenkoor op aarde te doen nederdalen; 
$ Zijne eerste opvoeling, zegt Plato, heeft de 
mensch aan de muzijk te danken.” (t) Maar, of- 
schoon men zoo handelende, hetzij dan door muzijk , 
hetzij ook door de overige kunsten , meer regtstreeks 
op zijn’ inwendigen zin zoekt te werken, wel be- 
schouwd , zal die opvoeding niet veel meer , dari 
zinnelijke opvoeding zijn, en schier alleen tot ’s men- 
schen zinnelijke ontwikkeling strekken. Zullen de 
kunsten hem tot het ware schoon opvoeren, dat 
gedacht, maar noch gehoord noeh gezien wordt; 
zoo moet in hem ook waarheidszin opgewekt wor 
den: en ziedaar ons op de derde vraag gekomen : 
wat is ’s menschen waarheidszin? en hoe dezen 


eweër in hem op te wekken en levendig te houden? 


Wat is ’s menschen 


waarheidszin? 


Wij komen hier, vrienden, op het belangrijkste 
punt in deze onderzoekingen. Want van het be- 
antwoorden dezer vraig zal het afhangen, of wij 
de kunsten èn wetenschappen, die ons beide nog 
voorkomen een bijzonder doel te hebben, door 
eenheid van betloeling zullen vereenigen. Zoo lang 
wij dit niet vermogen , is aan beider verband en 

20 


J0ù 
overeenstemming niet te denken. Maar laat ons 
zien. 

Welligt is ’s menschen waarheidszin almede, denkt 
gij, zekere bijzondere wijziging of rigting van on- 
zen inwendigen zin; maar, wat dunkt er u van? 
mogen wij dien wel zoo afzonderlijk, zoo geheel op 
zich zelven beschouwen? Vrienden! wij spreken 
hier van het Platonische scheiden en verbinden, 
als den grondtrek uitmakende van de natuur onzes 
inwendigen zins: en daarom doen wij wel, geloof 
ik, van hier ter plaatse inzonderheid , bij dit on- 
derzoek: , ons van die goddelijke kunst, zoo als 
Plato haar noemt, te bedienen ; maar dan moeten 
wij ook hier vooral, niet alleen ons wachten van 
door scheiden verkeerde denkbeelden te krijgen, 
maar ook ons best doen om wel te scheiden en _ 
wel te verbinden. Ik weet niet, of wij zulks doen 
zullen, als wij dus voortgaan om onzen waarheids- 
zin na te vorschen. Want, onzen inwendigen zin 
ons te verbeelden als op de harmonie in het zin- 
nelijke gerigt en denzelven alsdan den naam van 
kunstzin te geven , dat laat zich hooren ; maar nu 
weêr op nieuw dien zin eene andere rigting, en 
wel op het ware te geven — ik vraag u, is dat 
voegzaam ? Of kunt gij u van denzelven , hoe hij 
dan gewijzigd of werwaarts hij ook gerigt moge 
zijn, eenig begrip maken , zonder aan het ware te 
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denken? Is die zin, ofschoon zich die ook soms 
bedriegt en schijn voor wezen houdt, toch niet in 
den grond waarheidszin? Hier wordt het ous 
duister, vrienden. En toch moeten wij de vraag, 
wat onze waarheidszin is, kunnen beantwoorden, 
zoo wij de rigting naar het ware, welke wij aan 
onzen inwendigen zin toegeschreven hebben, wel 
zullen vatten. Maar ook hieromtrent, wat die rig- 
tingen zelve betreft, komen bij mij zwarigheden op. 
Mogen wij wel zoo aan ’s menschen inwendigen 
zin dusdanige tweederlei rigting, de eene naar het 
schoone, de andere naar het ware, geven? Of is 
dan , lieve vrienden , is dan het schoone niet te- 
vens waar? Immers: rien n'est beau que le vrai. — 
En ik kan het niet langer verzwijgen: in al ons 
Voorgaand onderzoek omtrent het beginsel zoo wel, 
als het doel der kunsten en der wetenschappen ; 
heeft mij das scheiden van het schoone en ware 
zeer tegeugestaan. Want, zoo als wij al meermalen 
gezegd hebben, het ware laat zich niet, wel ge- 
sproken, van het schoone afscheiden. Zoo wordt 
ens nu de zaak, vrienden, — vindt gij het ook 
niet ? — nog duisterder. 

Maar hoe? hoor ik u zeggen, ontkent gij dan 
datgene nu weêr, waarvan gij ons in al deze be- 
schouwingen overtuigd hebt, dat het doel der kun- 
sten het schoone, en het doel der wetenschappen 
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het ware is? Ik ontken dit niet, mijne lieve vrien- 
den ; maar, al ware het ook, ‘dat ik het ontken- 
nen moest, wat zoudt gij er u aan ergeren? Ik. 
ja het is zoo, ik zon mij voor u en voor mij 
zelven moeten schamen van zoo stellig iets gezegd 
te hebben, dat ik naderhand terug moest nenten: 
Maar gij zoudt er voordeel uit trekken, als nú 
voor mijne dwaling gewaarschuwd zijnde, en er 
welligt op het regte pad door overgebragt worden. 
Doch ik behoef niets terug te nemen van hetgeen 
ik gezegd heb. Ja, het tegendeel heeft bij mij 
plaats van hetgeen gij welligt vermoedt. Na die 
ons onderzoek van onzen inwendigen zin, ben ik 
er nog eensdeels te meer van overtuigd geworden „ 
dat het doel der wetenschappen het ware is; en 
ten andere blijft mij het doel der kunsten niet al— 
leen nog voorkomen het séhoone te zijn, maar 
begint mij zelfs dat doel, mag ik too spreken? 
nog schooner en voortreflelijker , dan immer te vo- 
ren, toe te schijnen. Maar ik heb nog meer te 
zeggen. Kunsten en wetenschappen zie ik nu beide 
één en hetzelfde bedoelen , te weten, waarheid, 
schoon wij, volgens onze begrippen, het ware van 
het schoone moeten onderscheiden: en zoo staan 
beide daar voor mijn’ geest in het schoonste ver- 
band. 

Wij moeten met dat scheiden op onze hoede 
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zijn, zeg ìk nogmaals, en wel daarom inzonder- 
heid , omdat wij zoo ligt, met het scheiden onzer 
begrippen , de zaken zelve schijnen te scheiden en 
te verdeelen. Het heeft: mij tegengestaan , zoo als 
ik zeide, dat wij daar zoo het ware van het schoone 
afzonderden: niet, dat ik er berouw van heb, 
zulks gedaan te hebben. Hoe had ik anders kun- 
nen te kennen geven , wat ik voor het beginsel en 
doel zoo der kunsten als der wetenschappen hield 2 
Maar het gevolg daarvan moest noodzakelijk zijn , 
gelijk nu ook blijkt, dat wij ons het schoone en 
het ware, als afgescheiden van elkander en als 
stond dit laatste geheel op zich zelf, gingen voor- 
stellen: hetgeen geheel strijdig is met hetgeen Plato 
ons geleerd heeft. Zoo is het ook met onzen waar 
heidszin gelegen. Wij hebben denzelven van on- 
zen inwendigen zin onderscheiden, niet omdat 
die er wezenlijk van onderscheiden is, maar omdat 
die ééne en eenige zin in ons, bij de ontwikkeling 
des menschen , zeker bijzonder karakter , als waar 
heidszin krijgt, en wij er ons dus een afzonderlijk 
begrip van vormen. Om u de oorzaak onzer dwa- 
lingen hieramtrent. te duidelijker te doen beseflen, 
en u tevens in staat te stellen, om onze afzonder- 
lijke begrippen, zoo van verschillende inwendige 
zinnen, als van het schoone en het ware, wel te 
onderscheiden , en dat wel, zonder nogtans te ver= 
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deelen hetgeen van nature één en onverdeelbaar ís, 
wil ik u andermaal den mensch în zijne kindseh- 
heid, en hier bijzonder als knaap, ter waarneming 
voorstellen. 

Al wat de zinnen treft, is een vermaak voor het 
kind. Daardoor toch, gelijk wij gezien hebben, 
wordt ’smenschen inwendige zin opgewekt en verle- 
vendigd; en zoo gaat hij dan zich zelven gevoelen , 
ja, komt hij meer en meer tot zelf bewustheid, tot 
innerlijk leven. Natuurlijk dus, dat al wat zulks bij 
hem te weeg brengt, hem behaagt. Van daar, dat 
het kind in dien ratel al terstond zoo veel beha- 
gen schept, en van daar ook, volgens Plato's 
voorstelling, die vreugd en verrukking onder het 
menschdom, toen het voor het eerst zang en dans, 
vernam. Bij nadere ontwikkeling en vordering van 
leeftijd gaat dit op gelijke wijze voort. De knaap 
zoo wel, als het kind, verlastigt zich bij uitstek in 
zinnelijke voorstellingen en wordt gaarne door schoo- 
ne en vooral door treffende verhalen bekoord en 
geroerd: het liefst zelfs door dezulke, welke, waar 
of onwaar, al zijne hartstochten in beweging bren 
gen. Maar intusschen begint zijn inwendige zin 
deszelfs karakter, als waarheidszin, al meer en 
meer te openbaren. Men hoort wel eens onder het 
vertellen vragen: maar zou het wel waarlijk zoo 
gebeurd zijn? en bij het ontkennend antwoord, 
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weet- men, zijn er blijken van zeker misnoegen op 
gelaat, in houding en in gebaren te bemerken. 
Ziedaar het begin van een’ geweldigen kampstrijd 
van den mensch met zich zelven, waarin zijn in- 
wendige zin in de grootste verlegenheid komt. 
Want waarom niet de uitwendige zintuigen daar- 
heen gewend, waar iets treffends en betooverends 
te vernemen is? zoo voelt men toch geest en leven 
en werking in zich. Maar aan den anderen kant, 
door valschen schijn bedrogen te wordeu, te moe- 
ten zien, dat hetgeen men voor wezenlijk gehouden 
had, niets is, — dat mishaagt: bij geene mogelijk 
heid kan die zin daar binnen in den knaap, die 
al gedurig luider en luider zich laat hooren, dat 
toestaan. Neen! waarheid willen wij, doet 
die hem eindelijk zeggen: al die verdichtsels en 
al dien schijn, hoe schoon dan ook, laten wij 
aan kinderen over. 

_ Wanneer wij op deze wijze den mensch, als kind 
en als knaap waarnemen, valt het, dunkt mij, van 
zelfs in het oog, hoe ligtelijk men er toe komen 
kan, om zijnen waarheidszin ons te verbeelden, 
als van zijnen inwendigen zin geheel afgescheiden , 
ofschoon het toch beide één en dezelfde zin is. 
Men doet dat volgens een’ bijzonderen indruk, 
dien men er van krijgt, en die bij ons cen bijzonder 


begrip er van te weeg brengt. Het is even zoo met 


312 

ons begrip van kunstzin, van zin voor deugd ‚en 
godsdienst, en zoo ook tevens met ons begrip van 
het schoone en het ware gelegen. Maar, voordat 
wij verder gaan, merkt met mij op, vrienden, hoe 
ongevoelig wij, bij deze onderzoekingen en voor= 
stellingen, met onze apvoeding vorderen, of liever, 
hoe onze opvoeding nu eigenlijk opleiding wordt. 
Tot nu toe hebben wij den zin daar binnen in den 
mensch eerst door de uitwendige zintuigen zoeken 
op te wekken, en vervolgens, denzelven door muzijk, 
en poëzij, en, in één woord, door de schoone 
kunsten tot besef van harmonie doen komen. Nu 
gaan wij den knaap, door middel der wetenschap 
pen. van het meer zinnelijke tot het meer denk 
bare, en zoo tot het ware, tot hetgeen is, het 
wezenlijke opleiden. Bedrieg ik mij niet, dan vol 
gen wij zoo doende, volgens Plato's voetspoor, de 
natuurlijke ontwikkeling en voortgang der mensche ° 
lijke natuur. Doch dit zal ons nu verder moeten 
blijken. 

Zoo dan krijgt bij den mensch op dien leeftijd 
zijn waarheidszin den boventoon: niet, dat die te 
voren hem ontbrak: al wat hij als kind had hooren 
vertellen, had hij voor waarheid gehouden; maar 
nu eerst gaat hij waarheid van zinbedrog, het= 
geen ts van hetgeen ziel is, maar slechts schijnt, 


onderscheiden: zoo openbaart zich dus nu zijn 
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pwendige zin, zoo als ik zeide, in deszelfs aard 
en karakter, als waarheidszin, en dien aard, dat 
karakter behoudt dezelve in al wat hij wil en 
zoekt, zijn geheele leven door, Van kinds af had 
hem het schoone bekoord: eerst, al wat blonk en 
schitterde, of een schel geluid gaf, als die ratel: 
vervolgens, hetgeen hem schoone kunstgewrochten 
of bekorende muzijk en poëzij te aanschouwen of 
te hooren hadden gegeven. Zoo had zijn inwen- 
dige zin zich, als kunstzin, ten minste, als zin voor 
het schoone, gaan openbaren; maar is die scherp 
bij hem, zoodat dezelve inderdaad Aunstzin mag 
heeten, breng hem dan eens, nadat hij tot rijp- 
heid van oordeel gekomen is, voor eene schilderij 
van Raphaël of Correggio, of doe hem muzijk of 
poëzij van eerste meesters hooren of lezen, gij zult 
u overtuigen, dat zijn kunstzin tevens waarheids- 
zin is. Dat is schoon, zal hij van dat alles zeg- 
gen, gelijk hij dit van alles plagt te zeggen, wat 
hij voor het eerst zag en bewonderde; maar einde- 
lijk zal hij er bijvoegen: ziedaar nu eenmaal het 
ware schoon. Het gaat hem nu hiermede even 
zoo, als te voren met de vertellingen. Al wat hij 
tot nu toe voor schoon gehouden en als zoodanig 
bewonderd had, en het intusschen niet was, zal hij 
nu, bij die meesterstukken vergeleken, verwerpen, 
en die meesterstukken , ook zonder zelfs van schoon 
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te gewagen, hef ware noemen. Neen! zal hij zeg= 
gen, daf stuk daar van Raphaël, die muzijk van 
Rossini, die zang van Homerus, dat nu eerst is 
het ware! Zoo in al het overige. Al vroeg vraagt 
zich de mensch af, wat goed of kwaad, regt of 
onregt, wat deugd, wat godsdienst is, en hoe hij 
mitsdien handelen moet in het leven. Heeft hij 
zin voor dat onderzoek, en is hij dus niet te- 
vreden met hetgeen anderen daarover oordeelen , 
lang zal het dan duren, voordat hij het hieromtrent 
tnet zich zelven eens geworden is: nu eens zal hij 
hierin, dan weder daarin de deugd doen bestaan: nu 
dit, dan weder iets anders voor echten godsdienst 
houden; maar is zijn oordeel ook hierin eenmaal - 
tot genoegzame rijpheid gekomen, ge zult zien, dat 
zijn zin voor deugd, zijn godsdienstzin tevens 
waarheidszin is. Ik heb eindelijk het ware ge- 
vonden! zal hij uitroepen, en, op al wat hij er te 
te voren voor gehouden had, neêrziende, daarvan 
zeggen: dat was toch het ware nog met. In één 
woord: wáár op ook zijn zin of vroeger of later 
moge gevallen zijn, hetzij het dan meer verstande 
lijk, of meer zedelijk, of ook geheel zinnelijk zij, 
zoodra hij iets voortreffelijks en volledigs ziet of 
verneemt , of ook zelf vindt, dat daartoe behoort, 
bij dat alles zal zijn uitroep altijd zijn: daar heb- 
ben wij het ware ! 


315 


Begint gij nu niet met mij in te zien, vrienden, … 
dat onze kunstzin en waarheidszin in onze voor- 
stellingen, maar niet op zich zelve onderscheiden 
zijn? Eén zin in den mensch, en die is waar- 
heidszin; ik meen dit uit al deze betrachtingen 
te mogen opmaken. Maar, ofschoon die zin op 
zich zelven één en ondeelbaar is, doen wij toch 
wel met onze begrippen er van juist te onderschei- 
den. Zonder ons van inwendigen zin met be- 
trekking tot de uitwendige zintuigen, en roo ook 
van kunst- en waarheids-zin verschillende begrip- 
pen gevormd te hebben, hadden wij op de regte 
voorstelling van dien éénen, en eenigen zin, daar 
binnen in ons, niet kunnen komen. Maar nu 
eerst, na dat alles zoo afzonderlijk in den mensch 
bij zijne eerste ontwikkeling, bij zijnen verderen 
Voortgang, en tot zijne volle rijpheid toe, waarge- 
nomen en opgemerkt te hebben, nu eerst blijkt 
het ons, dat in dat alles één zin heerscht, en dat 
die zin waarheidszin is. Zoo moet men, om naar 
wensch in het onderzoeken te slagen, wel scheiden 
en wel verbinden. 

En wat zullen wij nu van Aef schoone en het 
ware zeggen? Ook hieromtrent geldt hetzelfde. 
in ouze begrippen is het beide onderscheiden, 
schoon inderdaad het ware van het schoone niet 
af te scheiden is. Laat ons ook dit op dezelfde 
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wijze, bij ‘smenschen ontwikkeling zoeken waar te 
nemen. 


Het schoone en het ware. 


Het is zoo, als wij gezegd hebben: hef schoone 
is tevens het ware; maar van beide hebben wij 
zeer onderscheidene begrippen gekregen, gelijk ons 
uit onze voorstelling hier boven van ’s menschen 
kindschheid en jeugd blijken kan. Nog lang houdt 
hij in zijne kindschheid voor schoon, wat blinkt en 
bromt, bont van kleur of schel van klank is, met 
één woord, hetgeen door zijne uitwendige zintui- 
gen het sterkst op zijnen inwendigen zin werkt; 
maar, zegt hij eenmaal: ik Aeb het ware schoon 
gevonden! ziedaar dan bij hem een afzonderlijk 
begrip van hef ware ontstaan. Daf is het ware, 
zegt hij dan, gelijk wij reeds opgemerkt hebben, 
en zoo komt hij er toe, om het ware van het 
schoone te onderscheiden. Ook zegt hij dan, ge- 
lijk wij almede opmerkten: al wat mij tot nu toe 
schoon is voorgekomen, was nog het ware niet: 
dit ís het eerst! en ziedaar, hoe hij niet alleen 
van het ware zich een bijzonder begrip vormt, 
maar ook het ware tegen het schoone overstelt, 
Intusschen, wie ziet het niet? het mag dan in 
onze begrippen onderscheiden zijn, het schoone 
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en het ware, inderdaad laat zich het ware van het 
schoone niet afscheiden. Wij verstaan daar toch 
niet zaken door, die wij door de zintuigen verne- 
men en schoon noemen: daarin zijn trappen van 
vergelijking: het eene komt ons schooner;, dan het 
andere voor, en zoo noemen wij ook dingen schijn- 
schoon. Maar door het schoone verstaan wij dat, 
waarnaar wij dit alles afmeten en beoordeelen, en 
dat zal het eenige, het ware schoon zijn: hoe toch 
anders er iets naar af te meten; of het tegen schijn 
schoon overtestellen? En zoo ziet gij, wat ik er 
mede bedoelde, toen ik zeide, dat mij, volgens 
deze beschouwing van het schoone, het beginsel en 
doel der kunsten nog schooner, zoo men het dus 
noemen mag; dan te voren, is beginnen voor te 
komen. Want zoo is het nu niet meer voor ons 
een vaag en onbestemd begrip, het schoone, zoo- 
dat wij er nu dit, dan weder iets anders, gelijk 
het gaat, voor houden; maar het wordt in ons oog 
het eenige, het wezenlijke, het onveranderlijke, het 
eeuwige schoon, als zijnde het eenig ware. 

Ver is het er dus van af, dat ik er berouw van 
zou hebben, van het schoone voor het beginsel eri 
doel der kunsten gehouden te hebben. En, wat 
het ware betreft, het is zoo: eigenlijk kunnen wij 
van het: ware niet op zich zelf spreken. Want 
het is, gelijk ons Plato geleerd heeft, altoos op iets 
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betrekkelijk, en geeft das niets anders te kennen, 
dan dat het zoo és en niet maar schijad te zijn: 
weshalve hij zoo wijsselijk, gelijk wij almede opge- 
merkt hebben, het ware, rò dAnbès, niet onder de 
ideën gebragt heeft. Maar daar wij eenmaal ons 
door vergelijking of tegenstelling een begrip van 
het ware gevormd hebben, waarom het ons dan 
ook niet als iets afzonderlijks voor te stellen 2 
Waarom niet van den jongeling te zeggen, dat hij 
door het beoefenen der kunsten tot het schoone,” 
door het beoefenen der wetenschappen tot het ware 
heeft zoeken te komen? Waarom ook niet van de 
kunsten en wetenschappen zelve te zeggen, dat de 
eerste het schoone, de laatste het ware ten doel 
hebben? Dit hebben wij er maar bij in acht te 
nemen, dat het ware zoo wel van het schoone, als 
van al het overige, het wezen uitmaakt, en dus 
van al wat wij bedoelen, van al waar wij naar stre 
ven, onafscheidelijk is. Maar dit ingedacht, vrien 
den, hoedanig ; hoe schoon en verheven moet ons 
nu niet de waarheid voorkernen ! 

Het komt toch alles voor ous op het ware neder, 
Rien west beau; que le vrai, zeggen wij met 
Boileau, en voegen er ook valgaarne met hem en 
met Socrates en Plato bij: de vrat seul est aüma- 
ble. Wij zeggen daarmede niet, dat al wat waar 
is, ook tevens schoon en beminnelijk is. Wie zal 
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dit aan de axiomata der wiskunde, hoe waar zij 
ook zijn, toeschrijven ? Maar dit bedoelen wij er 
mede, dat van al wat schoon en beminnelijk ge- 
neemd wordt, dat alleen er voor te houden is, 
wat tevens waar is en niet slechts door schijn zich 
aanbeveelt. Van daar de oneindig uitgebreide en 
hooge beteekenis, die wij, zoo als reeds opgemerkt 
is, aan hef ware en bijzonder aan de waarheid 
geven. Want wat verstaan wij er mede, als wij 
van opleiding tot de waarheid spreken? Wat an= 
ders, dan dat wij van alles, wat wij moeten ken= 
nen en begeeren; zuivere begrippen zoeken te er= 
langen? Wat meenen wij er mede, als wij van het 
rijk der waarheid gewagen, waartoe die opleiding 
moet strekken ? Wat anders, dan dat men alles, 
zoo als het is, en niet zoo als het schijnt, te zien 
krijgt? Wat ook bedoelen wij er mede, als wij 
het ideaal der hoogste zedelijke volmaaktheid, het 
wezen aller wezens, de Godheid, de waarheid 
noemen ? Wat anders, dan dat het ons in het 
rijk der waarheid al het bovenzinnelijke, al wat 
tot het schoone en goede, het regtvaardige en heis 
lige, in één woord, tot het volmaakte betrekking 
heeft, als wezenlijk doet aanschouwen en inderdaad 
verwezenlijkt? Zoo is er niets, waar wij naar stre- 
ven , hoedenig het ook zij, of wij schrijven er het 
ware aan toe, en vertegenwoordigen het ons door 
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het met één woörd, waarheid te noemen. _Maäï 
ziet nu ook, jongelingen, komt zoo ons de waar- 
heid niet in al hare sehoonheid, in al hare ver- 
hevenheid voor oogen? Want maakt zij het we- 
zen van het schoone en van al wat begeerlijk is, 
uit, is zij het, die het schoone schoon, het goede 
goed, het regtvaardige en heilige regtvaardig en 
heilig, ja, het goddelijke goddelijk doet zijn, hoe 
behagelijk en beminnelijk , ja maar ook, hoe verhe- 
ven, hoe inderdaad goddelijk moet zij zelve ons 
niet voorkomen! En dit in acht genomen; vrien- 
den, kan er dan zoo wel voor de kunsten, als 
voor de wetenschappen schooner en verhevenes doel 
dan het ware zijn ? 

Met op deze wijze onze begrippen der za- 
ken van de zaken zelve wel te onderscheiden; 
is het ons blijkbaar geworden, dunkt 1mij; wat 
wij van die menigvuldige zinnen, die men den 
mensch toeschrijft, en van dat onderscheid van 
het schoone en het ware te denken kebbe; maar 
zoo voelen wij ons nu tevens in staat gesteld , om 
voor ’s menschen vorming en opleiding de grond- 
trekken aan te geven , die men vooral in acht ne= 
men en volgen moet. Herinneren wij ous slechts, 
wat ons in al deze navorschingen, van den be- 
ginne af, aangewezen is: van zelfs zal ens daaruit 
ook nu eindelijk het verband der kunsten en we- 
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tenschappen, en hoe schoon en heerlijk dat is, 


duidelijk worden. 


Ss menschen 
vorming en opleiding. 


Veel hangt er, zoo als wij zagen, van een goed 
begin af. Vangt men met ’smenschen uitwendige 
zintuigen aan, zonder tevens en voornamelijk op 
zijnen inwendigen zin acht te geven, op physiolo- 
gische navorschingen zal ons geheele onderzoek 
neêrkomen, maar het edele, het goddelijke, dat in 
den mensch is, en dat bij zijne vorming en oplei- 
ding boven al moet in aanmerking genomen worden, 
het kan miet anders, of het moet ons verborgen 
blijven. Hoe wel is het dus niet van Plato gezien, 
en hoe ovtreenkomstig met de natuur, dat hij ter 
opwekking van dat zielsorgaan, in de eerste plaats, 
de muzijk doet strekken ! _Zijae eerste opvoeding 
heeft de mensch, zegt hij, aan de muzijk en de 
poëzij te danken: zij vangt aan met den zang der 
moeder of der voedster: men volge dus gestadig, 
bij de verdere óntwikkeling des kinds, deze aanwij- 
zing der natuur. Maar men zorge er voor, voegt 
hij er bij, dat, wat het kind oók te hooren, wat 
het ook te zien, wat het ook met eenig zintuig 


waar te nemen krijge, dit alles schoon, tn waar- 
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heid schoon en edel zij. Zulks heeft invloed op 
het geheele leven des mensthen. Het gemoed des 
kinds is nog zoo week en teeder: het ontvangt 
zonder onderscheid indrukken van al, wat men het 
te zien of te hooren geeft, en, naar mate dat 
schoon of schandelijk, goed of kwaad is, wordt het 
hart of tot deugd of tot ondeugd gevormd. Dit is 
het begin, volgens Plato, der ware opvoeding : men 
merkt, hoe veel daartoe de schoone kunsten ver- 
mogen: en, wat ’s menschen verderen voortgang 
om tot het ware te komen, wat zijne eigenlijk ge- 
zegde opleiding betreft, ook dit hebben de kun- 
sten reeds begonnen, door hem tot het schoone, 
en dus tevens, gelijk wij gezien hebben, tot waar- 
heid te brengen. Maar hetgeen deze hieromtrent 
beginnen , moeten de wetenschappen, bijzonder de 
redeneerkunde en wel voornamelijk de Socratische 
voortzetten. 

Wij hebben het reeds opgemerkt, hoe van jongs 
af aan de mensch omtrent wezen en schijn, als in 
kampstrijd met zichzelven is. Hij wil het ware, 
gelijk wij zagen; maar intusschen maakt zoo veel, 
dat niet waar is, indruk op hem, zoodat hij er 
door bekoord of ook wel innig door geroerd en 
weggesleept wordt, en al ligt ondanks zichzelven er 
toe komt om het voor waar te houden. Wel nu, 
indien hij inderdaad het ware wil, doe hem dan 
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tien, dat hij zich bedriegt, dat het verdichtsel, 
dat het schijnschoon, niet dan ijdele schijn en 
schaduw is, wat hij bewondert en najaagt. Doe 
hem dat inzien, en gij zult den tweeden, ja maar 
ook den voornaamsten, den beslissenden stap om 
hem tot deugd en zedelijke volmaaktheid te bren 
gen, gedaan hebben, daar hierdoor eerst in hem 
waarheidszin, waarop het voor hem het meeste 
aankomt, opgewekt zal zijn. Dit deed Socrates, 
vrienden: het tegendeel, zoo als wij bemerkt heb- 
ben, van hetgeen de sophisten deden: en dit is 
de eeniglijk ware leerwijze tot opleiding der jeugd. 
Want het is maar zoo, en ik herhaal het hier an- 
dermaal, de mensch wil waarheid: waarheidsliefde 
is hem van nature eigen, en geene kunst, geene 
wetenschap verdient dien naam, die niet op zijne 
waarheidsiEfde en waarheidszin werkt, die hem 
niet daardoor van schijnschoon, van schijndeugd, 
van schijngeluk, als van zoo vele ijdele schimmen , 
tot het ware schoon, de ware deugd, het ware ge- 
luk brengt. Ziedaar dan, jongelingen, de echte 
vorming, de echte opleiding van den mensch; 
maar ziedaar dan ook tevens het heerlijk, het voor 
het menschdom zoo heilzaam en noodzakelijk ver- 
band der kunsten en wetenschappen. 
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Het verband 
der kunsten en wetenschappen. 


De slotsom onzer onderzoekingen omtrent dezelve 
komt hierop neder. Beide moeten onzen inwendi- 
gen zin; men moge dien kunstzin of waarheids- 
zin, gevoelvermogen of kenvermogen noemen.en 
als zoodanig onderscheiden, zij moeten dien gelij- 
kelijk in ons opwekken, zuiveren, de ware rigting 
sloen bekomen: en zoo doen zij ons beide — wel- 
ke bestemming kan heerlijker zijn? — de waar- 
heid beminnen, en, om de waarheid wel te be- 
minnen, haar wel kennen. Maar zoo staan zij ook, 
zien wij het niet? in het schoonste verband tot elk 
ander. Want dat opwekken onzer waarheidsliefde „ 
dat zuiveren en scherpen van onzen waarheidszin, 
is er iets, vrienden, dat hear in bedoelfffg en uit- 
werking naauwer onderling kan verbinden en schoo- 
ner met elkander doen overeenstemmen? Wat dit 
miet al insluit, en waartoe het ons hier niet al voor- 
bereiden moet, zal het vervolg onzer nasporingen, 
wanreer wij aan de hoogere wetenschappen zullen 
gekomen zijn, ons leeren. Dan eerst zal het te pas 
komen om van dien zelfden inwendigen zin, als. 
zedelijken zin te gewagen, en, als zoodanig , bevat 
dezelve eerst regt het hooge en voortreffelijke, ja 
het goddelijke onzer natuur. Maar genoeg, zoo wij 
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voor dit orderzoek hier den weg gebaand hebben, 
Want zonder waarheid geene zedelijkheid, geene 
deugd, geene godsvrucht: en hoe van zedelijken 
zin te spreken, zonder onzen inwendigen zin, als 
waarheidszin ,‚ nagevorscht te hebben? Het is het 
zielsoog, zoo als Plato er zich over hooren deed, 
dat ons duizend oogen waard is, daar door dat 
alleen de waarheid te zien is. 


WAT IS PAEDAGOGIEGA? 


Ons onderzoek naar de kunsten en de weten- 
schappen, alsmede naar derzelver onderling ver- 
band, dat wij nu meenen ten einde gebragt te 
hebben , is grootendeels, zoo niet geheel, tot 
’s menschen vorming en opleiding betrekkelijk ge- 
weest: en zoo brengt het ons van zelfs op te vraag. 
vrienden, wat in ’tgebied. der kunsten en weten- 
schappen paedagogica zij. Hoog is haar rang in 
dat gebied , zoo hoog en nog hooger, dan die aan 
aesthetica en logica toekomt: maar wat zij, in be- 
trekking bijzonder tot deze beide vakken zijn moge 
en hoe zij moet beoefend worden, schijnt ónzeker 
te zijn. Men noemt haar doorgaans wetenschap: 
gelijk men aesthetica en logica tot de wetenschappen 
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brengt. Doch is zij dat wel? of is zij niet veeleer, 
even als deze beide, voor zekere wijsgeerte te hou- 
den? Zullen wij ons eenmaal een geregeld denk 
beeld van encyclopedie vormen , om daarin alle kun- 
sten en wetenschappen wel te rangschikken, moeten 
wij dit hier, dunkt mij, opzettelijk onderzoeken. 

Paedagogica, naar het mij voorkomt, kan men 
nog veel minder, dan de genoemde vakken, voor 
wetenschap houden. Want in plaats van zulks 
te zijn, onderzoekt zij, even als dezelve, den 
aard der kunsten en der wetenschappen , en daar- 
enboven is zij het eigenlijk, die de kunsten en 
wetenschappen tot heil des menschdoms aanwendt. 
Zoo moet zij almede en zij wel bijzonder van de 
wetenschappen onderscheiden worden. Maar wat 
is zij dan, die zelfde paedagogica? Aesthetica 
hebben wij voor de wijsgeerte van het schoone . 
en logica voor de wijsgeerte van het ware gehou. 
den: is dan paedagogica welligt de wijsgeerte te 
gelijk wan het schoone en het ware? Liever zou 
ik haar den band dier vakken noemen; maar nog- 
tans, zou ik zeggen, is zij iets hoogers, dan die 
beide, en heeft eene andere, eene geheel bijzondere 
bestemming. Zij bestaat toch niet blootelijk in wijs 
geerige navorschingen der kunsten en wetenschap 
pen, die op het leven moeten toegepast worden ; 
maar is van stonde aan werkdadig , en neemt den 
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mensch reeds in zijne eerste jeugd, om zoo te 
spreken, bij de hand om hem door de kunsten en 
wetenschappen tot het werkelijk leven voort te leiden. 
Wel nu: zullen wij dan stellen, dat aesthetica en 
logica voorbereidingen voor de paedagogica zijn, 
maar zij zelve practische wijsgeerte, ten minste de 
aanvang tot dezelve is? Daar heb ik niets tegen: 
schoon het ons nog niet volkomen voldoen kan , 
daar wij nog niet weten, wat wijsgeerte is. 

Maar, vrienden, gij herinnert u, hoe wij op. 
het begrip van aesthetica en hoe wij vervolgens op 
dat van logica gekomen zijn: het was door op 
onze eigene navorschingen acht te slaan: zoo von- 
den wij, dat wij eene Platonische aesthetica, en 
daarna, dat wij eene Platonische logica hadden 
voorgedragen. Wat dunkt er u van ? Zou nu ook. 
al weder niet dit geheele onderzoek naar de over 
eenstemming zoo der menschelijke zielsvermogens 
en van het schoone en ware, als van de kunsten 
en wetenschappen, met al de’ gevolgen, die wij 
daaruit voor het menschdom hebben afgeleid, zou 
dat niet inderdaad zekere Platonische paedagogica 
kunnen heeten? en mogen wij daaruit niet opma- 
ken, wat paedagogica , als practische wijsgeerte, is? 
Denken wij maar weder eens op ons eigen onder- 
zoek na, Het was bespiegelend, gelijk dat der kun- 
steun en der wetenschappen, maar tevens practisch. 
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Van kinds af hebben wij den mensch waargenomeu , 
in welke betrekking zijn inwendige zin tot zijne 
uitwendige zintuigen staat, hoe die zich als kunst 
zin en vervolgens als waarheidszin openbaart; maar 
tegelijkertijd hielden wij ons bezig met het kind 
en daarna den knaap, door middel der kunsten 
en der wetenschappen, als op te voeden en op te, 
leiden. Dat mag dan wel, dunkt mij , paedagogiva, 
als practische wijsgeerte ziju, en als zoodanig gaat 
zij niet alleen vrij wat dieper, maar breidt zij ook 
haren kring vrij wat wijder uit; dan men door- 
gaans meent, als bevattende de regte beoefening 
aller schoone kunsten en aller zuivere wetenschap- 
pen, waartoe zij de aesthetica en logica doet dienst 
baar zijn. 

Wij weten nog niet, wat wijsgeerte of wijsgeerig 
onderzoek genoemd moet worden ; maar met Plato 
zoo te volgen, als wij tot nu toe gedaan hebben , 
zou ik waarlijk op het vermoeden komen, of wij 
niet reeds voorlang, met deze onderzoekingen , in- 
derdaad de wijsgeerte beoefend hebben. Want is 
het niet zoo, vrienden? Wat dan ook wijsgeerte. 
moge zijn, onderzoekt men niet bijzonder , bij 
‚hare beoefening, gelijk wij zulks gedaan hebben, 
’s menschen zielsvermogens en hoe de mensch door. 
het regte gebruik er van tot waarheid komt? Heeft 
de wijsgeerte niet tot hoofdonderwerp harer be- 
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schouwingen , gelijk wij ons ook tot hoofdonder+ 
werp onzer onderzoekingen genomen hebben, den 
mensch? Dient zij daarenboven niet daartoe voor- 
namelijk , waartoe wij haar almede hebben doen 
dienen, dat zij den mensch voor het leven vormt 
en opleidt? Daar zijn wel wijsgeeren geweest, die 
zich aan den mensch niet lieten gelegen zijn, en 
slechts stellingen voordroegen om die te bewijzen 
en tegen alle tegenwerpingen te verdedigen; maar 
was dat niet veeleer redeneerkunde en beoefenen 
van redeneerkunde, dan wijsgeerte? En die zelfde 
wijsgeeren „ hoe sell en mager hunne wijsgeerte 
er ook mogt uitzien, maakten zij toch niet, wil- 
lens of onwillens, van ’smenschen zielsvermogens 
en hoe door het gebruik van dezelve tot waarheid 
te komen, gewag? Verhieven zij ook hun vak, 
de wijsgeerte, niet, als de hoogste, de voor den 
mensch belangrijkste en noodzakelijkste wetenschap , 
als waardoor hij tot waarheid , en zoo ook tot deugd 
en zedelijke volmaaktheid moest opgeleid worden ? 
Waarlijk, vrienden, ik begin al meer en meer te 
vermoeden, dat wij inderdaad , al weten wij nog 
niet, wat wijsgeerte is, haar beoefend, ja, al vrij 
wat vorderingen er in gemaakt hebben. Veelligt 
meg zulks wel dit vak en deszelfs behandeling ei- 
gen zijn: zoo ten minste is het er Cicero mede 
gegaan , gelijk hij zelf van zich zegt: cum minime 


330 

videbamur, tum maxime philosophabamur. (:) 
Maar zou zulks ook , wat ons betreft, wel te ver- 
wonderen zijn, daar wij in al onze onderzoekingen 
die eerste aller wijsgeeren , Socrates en Plato, op 
het spoor hebben zoeken te volgen? Maar, hoe 
het zij, wat paedagogica aangaat, houden wij het 
maar vooreerst daarvoor , dat zij, even als aesthetica 
en logica, wijsgeerte, maar zij zelve de aanvang der 
werkdadige wijsgeerte is: en besluiten 
_ wij uit den loop onzer Socratische onderzoekingen, 
dat zij van jongs af aan den mensch, door mid- 
del der kunsten en wetenschappen, en met behulp 
der aesthetica en logica, tot het ware moet oplei- 
den, en daardoor bij hem dit vooral moet uitwer- 
ken , dat hij, bij iedere schrede, die hij in het 
leven voorwaarts doet, om tot zijne verstandelijke 
en even zoo ook tot zijne zedelijke volmaaktheid te 
komen, zeggen kunne: « heb naar het ware 
leeren streven. 
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Os homini sublime dedit , coelumgque tueri 
Jussit, 





Toen wij, na de schoone kunsten in oogen- 
schouw genomen te hebben , tot de wetenschappen 


stonden over te gaan, zeide ik, vrienden, zoo als 
gij u welligt nog te binnen brengt, dat al het 


voorgaande slechts srleiding geweest was tot hetgeen 
wij nu zouden gaan beschouwen. Ik heb mij daarin 
niet bedrogen, geloof ik; want hoe veel gewigtiger 
nog zijn deze onze laatste onderzoekingen naar 
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de wetenschappen en het ware, dan die voor 
gaande naar de kunsten en het schoone geweest ! 
Tot deze moesten. wij door gene voorbereid en in 
staat gesteld worden. Maar hier eindelijk gekomen , 
om tot de hoogere wetenschappen over te gaan, 
wat zullen wij nu weder van dit ons laatste onder- 
zoek zeggen? Is nu ook dit niet weder voor inlei- 
ding tot hetgeen ons nu verder te onderzoeken 
staat, te houden? Want hoe gewigtig het ook op 
zich zelf mogt zijn, het was toch immers slechts 
voorbereiding voor den mensch, om, na dus door 
de kunsten en wetenschappen gevormd en opgeleid 
te zijn geworden, nu verder, door het beoefenen 
der hoogere, der practische wetenschappen, de 
belangen van zijn’ evenmensch in de onderschei 
dene betrekkingen der maatschappij wel te bevor- 
deren? Hoe veel hooger en belangrijker derhalve 
is ook dit weder niet, dan al het voorgaande ! 
Doch, indien al dat voorgaande ook nu weder n- 
leiding moet heeten, wanneer, hoor ik u vragen, 
wanneer zullen wij dan toch eenmaal dáár komen, 
waar wij heen willen? Vrienden, bekommeren 
wij ons daar maar niet over. Want al ware het 
ook, dat wij, ten einde van al onze onderzoekingen 
gekomen , nog moesten bekennen, dat die onder- 
zoekingen niets meer, dan inleiding tot volkomene 
kennis en wetenschap konden genoemd worden, 
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ook dan nog, dunkt mij, zouden wij tevreden mo- 
gen zijn... Ons geheele leven immers en al ons 
streven naar kennisen wetenschap, wat is dat meer , 
dan voortgang tot volkomene kennis, volkomene 
wetenschap ? Het zal er maar op aan komen, of 
wij wel ingeleid, wel voortgeleid zijn geworden , 
en, of wij daardoor op onzen weg naar waarheid 
en wijsheid wat gevorderd zijn. 

Aan bekwame leidslieden voorzeker heeft het ons 
tot hiertoe niet ontbroken. Het was Socrates, het 
was inzonderheid Plato, dien wij volgden. En wat 
onze vorderingen betreft, zouden wij het niet dur- 
ven zeggen, mijne vrienden, dat wij al menigen 
stap voorwaarts gedaan hebben? Denkt maar eens 
na. Toen wij begonnen, was het ons toen niet, 
als zagen wij de kunsten en wetenschappen geheel 
zonder orde of zamenhang daar vóór ons? Nu 
daarentegen, nadat wij dezelve eerst beide afzon- 
derlijk, en vervolgens in haar onderling verband 
hebben waargenomen, nu is er, dunkt mij, in 
onze voorstellingen er van meer juistheid en klaar 
heid, en zelfs reeds eenige orde beginnen te komen. 
Ook is ons reeds veel duisters opgehelderd, waar 
door het ons onmogelijk was, den kreits der kun- 
sten en wetenschappen te overzien. Wat maakten 
wij te voren van aesthetica, van logica, van paeda- 
gogica? Logica, weet ik wel, vermengden wij met 
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dialectica, en alle te gader plaatsten wij in den- 
zelfden rang, als wiskunde; redekunst, fraaije let- 
teren. Maar nadat wij hebben meenen te ontdek- 
ken , wat aesthetica , als wijsgeerte van het schoone, 
wat logica, als wijsgeerte van het ware en paeda- 
gogica, als de aanvang van practische gyrisgeerte , 
voor de kunsten en wetenschappen, ja maar ook 
voor den mensch in de maatschappij is, nu, zou 
ik zeggen, komen zij ons, als de baan der kunsten - 
en wetenschappen en zelfs der wijsgeerte voor ons 
ontsluitende , duidelijk en in al hare belangrijkheid 
voor. Zoo krijgen wij niet alleen van den kreits 
der kunsten en wetenschappen juistere begrip 
pen, maar beginnen wij ons ook reeds van hare 
rangordeningen eenig denkbeeld te vormen: en 
weten wij nog niet, wat de hoogere wetenschappen 
zijn , wat geschiedkunde, bijzonder ook, wat wijs= 
geerte is, den toegang, zoo ik mij niet bedrieg , 
om dat alles te leeren kennen, hebben wij ons 
reeds door deze onze” navorschingen geopena. 
Maar zal ik u zeggen, jongelingen , wat mij het 
meest in ons Socratisch-Platonisch onderzoek be 

koord heeft? Het is niet het rangschikken der 
__ kunsten en wetenschappen, schoon men zulks vooral 
gewoonlijk aan encyclopedie toeschrijft: neen, dat 
juist, wat ik daar zoo even noemde, het doelmatig 
bestemmen van dezelve voor den mensch en de 
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maatschappij, om hem wel te vormen en wel op te 
leiden, dat is het, wat mij in de Platonische en- 
cyclopedie, die te regt van srasdela, vorming en 
opleiding, haren naam ontleent, zoo bij uitstek 
bekoord en tevens het allerbelangrijkste toegesche- 
nen heeft. Daardoor onderscheidt zij zich voor- 
namelijk van die van Baco en de latere encyclope- 
disten. Ook deze zochten uit ’s menschen ziels- 
vermogens de kunsten en wetenschappen af te lei- 
den; doch zij deden dit- geheele onderzoek meer 
tot verdeeling en ordening van dezelve dienen, 
dan om door dezelve wederkeerig ’s menschen ziels- 
vermogens op te wekken en te veredelen. Zij 
hielden zich met deelen en onderdeelen bezig, en 
deden dit met orde en veel scherpzinnigheid : 
maar aan de toepassing van dat alles op het men- 
schelijke leven kwamen zij niet. Het beeld ook, 
dat zij ontwierpen van dien boom der menschelijke 
kandigheden, bragt hen daar uiet toe: deszelfs 
takken breidden zich ih hunne voorstellingen wel 
regelmatig, maar doelloos naar alle kanten uit. 
Socrates daarentegen, als hij het Aen wu zelven, 
in beoefening bragt en ’s menschen inwendigen zin 
navorschte, deed dit onderzoek geheel en alleen tot 
vorming en opleiding van den mensch, tot bevor- 
dering inzonderheid van zedelijkheid onder het 
menschdom strekken. Hij, zoo min als Plato, 
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dacht aan zulk een’ boom van de" menschelijke 
kaundigheden , ofschoon zij ’smenschen ziel niet zel- 
den met eenen vruchtbaren akker vergeleken , die, 
wel bebouwd, dat is, door het doelmatig beoefenen 
der kunsten en wetenschappen, bijzonder der wijs- 
geerte, de schoonste vruchten aan het menschdom 
oplevert. En Plato, zoo hij zich bij het spreken 
over kunsten en wetenschappen nu en dan van 
beelden bedient, ìs het doorgaans en voornamelijk 
om derzelver bestemming voor de maatschappij te 
duidelijker te kennen te geven. Denken wij slechts 
aan zijne spelonk. Juist daar, waar hij Socrates 
en Glauco de bestemming en het doel van de wis= 
kunde en de redeneerkunde laat navorschen, doet 
hij Socrates dat beeld gebruiken, en dáártoe is 
hetzelve geheel strekkende, om ons de wijze, 
waarop de mensch door die wetenschappen in het 
rijk der waarheid opgeleid, en zoo voor den staat 
nuttig gemaakt moet worden, aanschouwelijk voor 
te stellen. Dit is het kenmerk, geloof ik, van de 
Platonische encyclopedie, en ik vraag het u, jon- 
gelingen, kan er iets voor het menschdom belang- 
rijker, kan er iets voor hetzelve heilzamer zijn, 
dan zulk eene encyclopedie? Al hadden onze on- 
derzoekingen ons tot hier toe niets anders, dan dit 
alleen , doen opmerken en doorzien, zou ik geens- 
zìns schromen te zeggen, dat wij al vrij wat stappen 
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vooruit gekomen zijn. Want gij weet het niet, mijne 
jonge vrienden, gij weet het niet, hoe weinig door- 
gaans de menschen en wijsgeeren ook zelfs, bij het 
beoefenen der kunsten en wetenschappen, daaraan 
denken, waarom en ‘waartoe zij dezelve beoefenen. 

Maar, hebben onze gidsen ons zoo bepáald op 
de bestemming der zuivere wetenschappen opmerk 
zaam” gemaakt, “hoe veel „meer-zullen wij nu, ten 
aanzien der hoogere , der toegepaste wetenschappen , 
datzelfde, waarom en “waartoe zij beoefend dienen 
te worden „ in-"acht moeten nemen! de eerstge- 
noemde toch zijn eigenlijk nog “maar, volgens de 
oude benaming, uabtuarx, disciplinae. Zij zijn 
voor den knaap tot leering geschikt, ten einde 
hij als jongeling zich naderhand door hooger on- 
derwijs tot leven en handelen voorbereide. Hare 
bestemming is dus betrekkelijk tot de hoogere we- 
tenschappen: voorbereiding zijn zij slechts, om 
vervolgens door beoefening van dezelve, den mensch 
voor de maatschappij in onderscheidene betrekkin- 
gen wel te doen leven en handelen. Hier dus zal 
wel voornamelijk het respice finem der oudheid gel 
den. Doch wat behoef ik u dat te zeggen, jon- 
gelingen, die zelve reeds zoo voorbereid en opge- 
leid, thans w op die wetenschappen, die hoogere, 
toelegt? In vroegere jaren oefendet gij u in het- 
geen men u voorlegde, zonder u veel om dat 
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waarom en wuartoe te bekreunen. Genoeg, zoo 
gij u maar wel oefendet en er genoegen en eer van 
hadt. Maar na laat gij het, denk ik, daarbij niet 
blijven. Bij uwe komst op hooge scholen hebt gij 
u reeds de vraag gedaan: waarom ga ik der- 
waarts? waarom zal ik op deze of op die we- 
tenschap inzonderheid mij daar toeleggen? En 
thans vraagt gij u gedurig af: waartoe moet mij al 
dat oefenen brengen? wat moet ik er door in 
de maatschappij, wat moet ik er door voor de 
maatschappij worden ? Welligt vraagt gij tevens: — 
want tot dat gros der menschen en” wijsgeeren , 
die bij het beoefenen der wetenschappen ‘om doel 
noch bestemming denken , behoort gij zeker niet: — 
waartoe is mijne wetenschap zelve bestemd? hoe 
is zulks uil haar beginsel, uit hare natuur, 
hare bestemming en doeleinde op te maken? 
Dat toch dien ik te weten, om dezelve regt te 
beoefenen en er nut door te stichten, Wel nu 
dan, vrienden, zoo beseft gij dus van zelf, dat, 
hebben wij bij de beschouwingen der schoone kun- 
sten en zuivere wetenschappen ’smenschen ver- 
edeling en volmaking, alsmede het belang der 
maatschappij , in toog gehad, wij zulks hier, bij 
het handelen over de hoogere, de op de maat- 
schappij toegepaste wetenschappen , wel voorname- 


lijk in acht zullen moeten nemen. 
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_ Maar hoe nu verder op dezen weg voort te gaan ? 
Want hier: ziet gij het niet? — hier staan onze 
gidsen ons te verlaten. Socrates toch en Plato, 
wijsgeeren mogten zij wezen, maar noch genees- 
kundigen, noch regtsgeleerden , noch godgeleerden 
waren zij. En ik, die op han voetspoor u tot dus 
ver voortgeleid heb, ook ik, gelijk gij weet, ben 
niets van dat alles, ook zelfs niet wijsgeer. Wat 
dus te doen? Zullen wij ons dan anderen uit de 
oudheid tot gìdsen nemen? Hippocrates b. v. of 
Galenus voor de geneeskunde, Aristoteles voor de 
natuurkunde , en zoo al verder weêr anderen voor 
andere wetenschappen? Doch vooreerst, om die 
te verstaan, moet men geneeskandige of natuur- 
kundige of in die andere vakken bedreven zijn, en, 
ik herhaal het, dat ben ik niet; maar dan ten 
andere, denkt toch niet, lieve vrienden, dat wij 
het hier alles uit de oudheid moeten halen. Het 
tegendeel heeft plaats. In latere tijden eerst zijn 
de hoogere wetenschappen opzettelijk beginnen be- 
oefend te worden en wel toen eerst, nadat in Italië 
te Bologna en te Salerno, in Frankrijk te Parijs, 
en vervolgens in Spanje, Engeland, Duitschland , 
in ons vaderland en gansch Europa door, hooge- 
scholen ontstaan zijn. Dat waren daartoe bestem= 
de, daartoe geheel ingerigte oefenplaatsen, waarvan 
men in de oudheid niet dan het begin en pogin= 
II. 2 
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gen om er toe te komen aantreft: en, welke vor- 
deringen daar de hoogere wetenschappen, de ge- 
neeskunde, de regtsgeleerdheid , de godgeleerdheid 
met alle derzelver aanverwante vakken , vooral se- 
dert eene eeuw gemaakt hebben , wie leeft er tegen- 
wourdig , die dat niet weet? Het zou dus wel on- 
gerijmd zijn, dat alles te laten varen en zich alleen 
tot de oudheid te bepalen. Wilt gij het ieder in 
uw vak ver brengen, leest dan ja in de eerste 
plaats de Ouden: zonder dezelve had men het 
in lateren tijd onmogelijk zoo ver kunnen brengen; 
maar leest tevens en voornamelijk, om op de hoogte 
van uw vak te komen, de latere beoefenaars uwer 
wetenschappen. Ilet is zop waar, wat eens een 
groot man gezegd heeft. Non-seulement chacun. 
des hommes s'avance de jour en jour dans les 
sciences, mais tous les hommes ensemble y font 
un econtinuel progrès, a mesure gire Cunwers 
vieillit, parce que la même chose arrwe dans la 
succession des hommes, que dans les âges diffé- 
rents d'un particulier, De sorte que toute la 
suite des hommes, pendant le cours de tant de 
siecles, doit être considérée comme un même 
homme , qui subsiste toujours et qui apprend 
continuellement, (1) En voorts, vrienden, neemt, 





(1) Pascal Pensées. Oecurres Vol. IL, p. 3o. Bd, 1819. 
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bij het beoefenen uwer wetenschappen, waarop ik 
u den besten uitslag toewensch, die les van Baco 
en van den ouden propheet wel in acht, Surely, 
zegt hij, the advice of the prophet is the true 
direction in this matter: state super vias 
antiguas et wvidete, guaenam sit via 
recta et bona, et ambulate in eä. Anti- 
guilty deserveth that reverence, that men should 
make a stand thereupon, and discover what ús 
the best way; but, when te discovery is well 
taken, then to make progression. (1) 

Maar hoe dan? hoor ik u zeggen, verlaat gij ons 
nu met deze raadgevingen zoo plotseling, en dat, 
na eene zoo lange en zoo veel belovende inleiding ? 
Neen , vrienden , dat doe ik niet, en wel daarom 
niet, omdat ik u nog zoo veel, ja, wel beschouwd, 
het allervoornaamste uit de wijsgeerte van Socrates 
en Plato heb voor te dragen. Want, ofschoon ik 
mij dan ook niet opzettelijk op eene der hoogere 
wetenschappen toegelegd heb, noch volgens mijne 
bestemming in de maatschappij wijsgeer ben, altijd 
en van mijne vroegste jeugd af aan, heb ik er 
mijn werk van gemaakt, om mij geheel met ziel 
en zin in de oudheid over te brengen, en daar 


(1) Bacon, of the Adr. of Learn. Works. Voll. p. 35. 
Edit. 1824. 
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beginselen op te zoeken, die mij voor mijne ei- 
gene vorming en voor die van anderen, ja ook , 
zov het mij gebeuren mogt, ter bevordering van 
hoogere beschaving en waar geluk onder de men- 
schen, te stade konden komen. Ik heb u reeds 
verhaald , hoe ik zoo doende aan het doorgronden 
van Plato's schriften gekomen ben: en gij ziet uit 
al wat ik u daaruit voorgedragen heb, dat , zal 
men eenmaal het verband zoo wel, als den aard 
der kunsten en wetenschappen aan het licht bren- 
gen, zal men eenmaal tot de ware, voor het 
meuschdom heilrijke en onontbeerlijke encyclopedie 
komen, men uit die bronnen putten moet. Maar 
zoo is het mij dan ook voorgekomen, dat, wat de 
hoogere wetenschappen betreft, men ja met de 
ontdekkingen van latere tijden, om er regt in be- 
dreven te worden, zijn voordeel moet doen , maar 
het toch niet onbelangrijk is, ook daartoe, om dat 
wel te doen, bij Socrates en Plato ter schole ge- 
gaan te hebben. Aanwijzingen en bijzonder be- 
ginselen krijgt men daar, die bij het beoefenen 
zoo wel, als bij het uitoefenen dier wetenschappen 
dagelijks te pas komen. Zoo lang wij niet in die 
school de vragen hebben leeren oplossen, wat waar 
heid is, en hoe men de waarheid ontdekken moet , 
zal men door aanleg misschien, in welk vak het 
ook zij, vorderingen maken, maar met vasten gang 
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er ìn voort te gaan, zonder dat men zich her- ef 
derwaarts van het regte pad laat afleiden — dit 
zal ons, zoo niet onmogelijk, ten minste hoogst 
bezwaarlijk zijn. Zoo veel is zeker, dat al wie 
reeds vroegtijdig heeft leeren doorzien, hoe wis- 
‘kunde, hoe bijzonder de hoogste der zuivere we- 
tenschappen , de redeneerkunde, beoefend moet 
worden, en zelf zúlks op de regte wijze gedaan 
heeft, boven. alle anderen oneindig veel vooruit 
heeft. Doch dit behoort nog maar tot de aanwij- 
zingen en teregtwijzingen, die men in die oude 
school , ter beoefening der hoogere wetenschappen 
opdoet: ik heb eok van beginselen der zelfde 
school gewaagd , die even eens daartoe betrekking 
hebben: en deze, gelooft mij, zijn daartoe van 
nog oneindig hooger belang. Het zijn dezulke, 
welke op ons geheele leven , op al ons bedrijf in 
de- maatschappij, op al wat wij voor onzen even- 
‚mensch willen en moeten doen, den grootsten in 
vloed dienen te hebben: het zijn dezulke , jonge- 
lingen , zonder welke gij aan uwe bestemming voor 
de maatsehappij, hetzij als geneesheeren , hetzij als 
regtsgeleerdeu of staatsmannen, hetzij als godge- 
leerden en godsdienstleeraars, onmogelijk beant- 
woorden kunt; maar met welke gij zoo wel voor 
deze uwe wetenschappen, als voor de maatschappij 
zelve, tot eer en sieraad kunt verstrekken. Zou 
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ik u dus hier verlaten, en het niet alweder van 
mijnen pligt achten, met u voort te gaan, gelijk 
ik begonnen en het tot dus ver voorigezet heb ? 
Dit onderwerp van beschouwing zal ons, ik zie 
het vooruit, tot veelvuldig en diep onderzoek der 
menschelijke natuur brengen: het zal ons aanlei- 
ding geven om ’s menschen begeervermogen en ze 
delijken aanleg naauwkeurig na te vorschen: het gal 
ons ook op de vragen doen komen, wat regtvaar- 
digheid, wat deugd en heiligheid, inzonderheid, 
wat hef goede zij: en, te midden van al dat onder- 
zoek, zullen wij tevens op de maatschappij, zoo 
als zij is, ja maar ook, zoo als zij zijn kan en in 
zoo ver zij voor verbetering vatbaar is, het oog ge 
vestigd houden. Ik zie dat alles vooruit, en, heb 
ben wij tot dus ver onderzocht, wat waarheid is, 
hier zullen wij moeten navorschen, wat vrijheid, 
zedelijke en staatkundige vrijheid is, en hoe men 
door waarheidsliefde tot vrijheid komen moet: . 
moeijelijke onderwerpen al te maal; maar is dat 
niet , zoo als ik zeide, het belangrijkste van al wat 
wij tot nog toe, volgens de leiding dier oude 
school , onderzocht hebben? Welaan, treden wij” 
dan op nieuw ons onderzoek in, en wel, volgens 
onze gewoonte, met deze vraag vooreerst: welke 


zijn de beginselen der hoogere wetenschappen ? 
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DE BEGINSELEN 


BER HOOGERE WETENSCHAPPEN. 


Het is voor de maatschappij, gelijk gij mij toe- 
gestemd hebt, jongelingen, dat gij, ieder op uwe 
hoogeschool, u aan de beoefening der hoogere we- 
tenschappen - toewijdt: eene schoone bestemmirig 
voorzeker, en des te schooner, des te verhevener 
en belangrijker, daar gij de gewigtigste belangen 
der menschheid zult zoeken te bevorderen. Maar 
uit welke beginselen oefent gij u thans, en zult gij 
naderhand gaan handelen? of liever, in de eerste 
plaats, welk is het Aoofdbeginsel der hoogere we- 
tenschappen? Vergeefs zal men zulks trachten 
te doorzien, zoo lang men zich van de maatschappij 
“ niet het regte denkbeeld gevormd heeft, Zucht om 
er in de wereld nut door te stichten, is door- 
gaans het autwoord op deze vraag. Maar dat 
zelfde, zou ik zeggen, zoo het al een beginsel mag 
genoemd worden, moet dat niet voor de bevefenirng 
van iedere kuns’ en van ieder handwerk of am- 
bacht het beginsel zijn? De minste burger zoo wel, 
als de aanzienlijkste, ja de boer en daglooner ook 
zelfs , moet voor het algemeen nut arbeiden. Dat 
zij zoo, zegt men , maar dat juist bewijst voor de 
eenvoudigheid van. ons beginsel: het doet al de 
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raderen en het gehee'e zamenstelsel der maat- 
schappij gelijkelijk in beweging en werking komen : 
en inderdaad , dus gaat men voort, wat kan wen- 
schelijker voor de zamenleving zijn, dan dat ieder, 
de boer zoo wel, als de edelman en vorst, het 
zijne toebrengt om het belang van dezelve te be- 
vorderen? Zoo spreekt men gewoonlijk; maar wat 
zegt gij van dat beginsel, vrienden? komt het u 
niet voor, meer van eenen algemeenen staatsregel, 
gelijk die bij Plato voorkomt, dan van een begin 
sel, een hoog zedelijk beginsel, waaruit men han 
delen zal, te hebben ? Immers, wat is onbestem- 
der, dan dat „u? Maar daarenboven, wat zegt 
gij van die raderen en dat zamenstelsel der maat- 
schappij , waarvan men de menschen altijd hoort 
spreken ? Mishaagt u dat denkbeeld niet? Want 
is dan de geheele maatschappij niets anders, dan 
een zamengesteld werktuig, waarvan ieder onzer 
een deel, groot of klein of hoedanig ook, uitmaakt 2 
Weg dan onze vrijheid: om nog niet van onze 
zelfstandigheid te spreken. Noodzakelijk toch moe- 
ten anderen dan in dat zamenstelsel op ons, en 
wij weder op anderen werken. En voelt gij het 
niet, jongelingen, voelt gij het niet in uw bin- 
nenste? wij zijn vrije wezens en niet werktui- 
gen of deelen van zulk een werktuiglijk zamenstelsel. 
Ja maar, zegt men, zoo meenden wij het niet: 
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vergeeft ons deze uitdrukking: zij is zeker wel 
wat overdragtig en poëtisch. Maar wij vergeven u 
alle uitdrukkingen, is ons antwoord, hoe overdrag- 
tig en poëtisch zij eok zijn mogen, mits zij maar 
juist en volledig zijn. Doch ook het andere, wat 
gij zegt, ten aanzien van die algemeene medewer- 
king ten nutte der maatschappij: — dat toch zal 
wel proza zijn: — ook dit komt ons noch juist 
noch volledig voor: het doet ten minste bij ons 
het zelfde denkbeeld alweêr van zeker, hoe zal ik 
het noemen? werktuiglijk leven ontstaan. Want 
ziet eens! zijn wij volgens dit zeggen, dat wij al — 
het onze aan het belang van deu staat moeten 
toebrengen, zijn wij op deze wijze, zoo er nog 
niet iets anders, een hoog doel bijkomt, niet even 
zeer aan de geregelde werking van de maatschappij 
onderworpen, als de raderen het aan de werking 
van het werktuig zijn? Maar ook dit, zal men 
zeggen , meenen wij zoo niet: het gaat daar in de 
maatschappij alles geheel vrijwillig toe: met het 
bevorderen van de belangen der maatschappij be- 
vordert een ieder zijn eigen belang. Dat mag zoo 
zijn, is weêr ons antwoord; doch zoo komen wij 
ten slotte op de leer , de lage leer van hef eigen- 
belang ; maar daarenboven, moet gij niet beken 
nen, dat onze maatschappij, bij dusdanige voor- 
stelling, mag ik het zoo zeggen? veel van een 
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mierennest heeft, waarin ieder zoo het zijne tot 
nut van ’t algemeen aan en toebrengt? De men- 
schenmaatschappij intusschen, indien ik mij niet 
bedrieg, zal nog wel iets anders, dan eene in- 
sectenmaatschappij wezen en door andere beginse- 
len gedreven worden. | 

Wij krijgen hier al terstond, gelijk gij merkt, 
vrienden, met menschen te doen, die volgens de 
beginselen der Fransche school in de voorgaande 
eeuw, nog heden op dezelfde wijze over de men- 
schelijke zaken blijven voortredeneren. Wat dunkt 
u? Ik zou u, zoo als gezegd is, de beginselen 
der Socratische school voordragen: dat wij dan de- 
ze beginselen eens tegen die nieuwere overstelden 
en onderling beide vergeleken? of wij daardoor 
niet welligt zelve tot beter inzigt dier zaken kon- 
den komen en er ook anderen toe brengen? Zou 
vinden wij ook tegelijkertijd misschien het hoofd 
beginsel, dat wij zoeken, der hoogere wetenschap- 
pen. | 
Het is niet dan van nut en belang en eigenbe- 
lang, dat men in die nienwere school hoort spre- 
ken. Zoo gij de werken van Helvetius, om slechts 
éénen dier wijsgeeren te noemen , gelezen hebt, zult 
gij die woorden schier op iedere bladzijde hebben 
aangetroffen. Maar dat kan ook niet anders vol- 
gens den aard dier wijsgterte. Men begon, op 


| 
het voetspoor van Locke, met ’s menschen uitwen- 
dige zinnen waar te nemen: en dat deed men, 
moet ik zeggen, vrij naauwkeurig en niet zonder 
belangrijke gevolgen voor de zielkunde. Maar daar- 
bij liet men het ook blijven: en, ofschoon Locke 
wel opzettelijk van onzen inwendigen zin gespro- 
ken had, zoo diep kon of wilde men de mensche- 
lijke natuur niet navorschen. Geen woord dus van 
onzen waarheidszin, die, zoo als Plato ons geleerd 
heeft, door de uitwendige zinnen in ons opgewekt, 
op en door dezelve gaat werken. Geen woord ouk 
bij gevolg van onze aangeborene waarheidsliefde, 
ik laat staan van de vraag, wat waarheid is. Hoe 
kon men dus, volgens-dit eenzijdig, hoogst gebrek 
kig onderzoek , op iets hoogers in den mensch ko- 
men , dan op het beginsel van eigenliefde? Men 
bleef zoo doende laag over den grond, om zoo te 
spreken, voortkruipen, in stede van zich hoog te 
verheffen, gelijk het den mensch volgens zijn’ 
aanleg betaamt. Want, is het niet zoo? door zijne 
waarheidsliefde alleen en zijnen waarheidszin streeft 
de mensch van zelfs, met terzijdestelling van het- 
geen hem nuttig mag toeschijnen, naar hetgeen 
goed en regt, in waarheid goed en regt is, en 
smaakt hij, bij het najagen daarvan , hooger geluk, 
dan hetgeen eigenliefde en eigenbelang verschaft. 
Nogtans, vrienden, hoe weinig men dat zou ver- 
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wacht hebben, die leer vond bijval onder de men— 
schen. Even als de Sophisten in de tijden van 
Socrates, zoo waren die wijsgeeren gewoon ‚ zich 
op de ervaring te beroepen. Aanschouwt maar 
eens, zeiden zij, de geheele maatschappij , ja het 
menschdom in alle tijden en landen: heeft niet 
overal en altijd het eigenbelang de wereld be- 
heerscht? En vervolgens in bijzonderheden tre- 
dende, deden zij zulks in de handelingen der 
menschen, in die der volken, bijzonder in de be- 
raadslagingen en daden der vorsten en staatslieden 
opmerken. Het boek van Helvetius De ZEsprit is 
daartoe geheel geschreven, om zulks tot in de min- 
ste bijzonderheden toe aan het licht te brengen : 
en inderdaad, men zegge, wat men wil, het 
bevat een waar tafereel van de menschen en vol- 
ken, zoo als zij veelal zijn. Dit beviel, als op 
kennis van den mensch, ja, op waarheid gegrond: 
en van daar, dat men nog heden zoo van nut en 
eigenbelang spreekt, als wij naar beginselen en 
doeleinden van handeling onderzoeken , ja, kort af, 
zegt: willens of onwillens , wordt een ieder in 
al wat hij poogt en doet, door eigenbelang ge- 
dreven. 

Ziedaar dan de leer dier school in hare laagheid , 
maar ook tevens, wat men niet voerbij moet zien , 
in hare gegrondheid op kennis en ondervinding 
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voorgesteld. En hoedanig is nu die van Socrates 
en Plato? Deze beide, en Socrates inzonderheid , 
verbeeld ik mij, zoo zij die menschen van onzen 
tijd ontmoeteden en aldus over het eigenbelang 
hoorden redekavelen, zij zouden hen even zoo 
toespreken, als zij de sophisten van hunnen. tijd 
plagten te bejegenen. Wijsgeeren, zouden zij zeg- 
gen, zoo het waar is wat gij zegt, dan stem- 
men wij het u gaarne toe: en, wat dit nu be- 
treft, deze leer van het eigenbelang, nimmer 
hebben wij er aan getwijfeld , of niet doorgaans 
de menschen door eigenbelang gedreven worden; 
maar hoe veelvuldiger wij dat waargenomen 
hebben en hoe meer gij ons daarvan nu nog 
overtuigd hebt, des te meer zoeken wij ons van 
alle die andere menschen te onderscheiden. Zoo 
zouden zij beginnen, verbeeld ik mij, met hen 
toe te spreken, en daarop hen uitnoodigen om ge- 
zamenlijk met zich een hooger beginsel, dan dat 
lage eige is, op te sporen. Gij ziet hier 
en uw mú ‚ zoo zouden zij welligt voortgaan , 
op urdoelende, jonge menschen van edelen in- 
borst, hooge zielshoedanigheden en aanleg tevens 
om in onderscheidene betrekkingen het Belang 
van den staat bevorderlijk te zijn: zoo wij tot 
deze nu niet dan van eigenbelang spreken, hoe 


waar het ook moge zijn, al wat wij daarvan 
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mogten weten te zeggen, het gevolg er van zal 
zijn, dat zij middelmatige, zeer gewone men- 
schen worden, ofschoon zij ook door de natwur 
bestemd zijn om ver boven andèren uit te mun- 
ten: en dat zou waarlijk, is het niet zoo? wel 
te bejammeren zijn. Wat kunt dus gij, wat 
kunnen ook wij beter en voortreffelijker doen, 
dan dat wij hen, van jongs af aan, meh van de 
baatzuchtige menigte doen onderscheiden, en dat 
wel door eene opleiding volgens betere, hoogere 
beginselen ? Welaan, zegt het ons — want gij 
zijt niet alleen wijsgeeren, maar wijzen zelfs, 
en. wij zijn het niet — welke zijn die beginse- 
len P 

Dus luidt de teal der Socratische school , mijne 
vrienden. Die toon moet u bevallen , dunkt mij: 
en gij merkt al terstond, hoe veel meer gij van 
deze leerwijze, dan van die der nieuwere zoo wel, 
als der onde sophisten, voor u zelve te wachten 
hebt. Voordat mren daar, in die oude school, van 
nut en belang gewaagde, onderzocht men in de 
eerste plaats ’s menschen begeervermogen. Men 
sloeg daarin bijzonder de hevigste , maar tevens de 
edelsteen verhevenste der menschelijke hartstogten, 
de liefde, gade, en wat die tot veredeling van den 
mensch en de maatschappij vermag. Bij dat on- 
derzoek leerde men de leer van het eigenbelang 
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in al derzelver laagheid en nietigheid kennen; maar 
zoo vond men ook hoogere beginselen van leven 
en handelen in de maatschappij, als zucht voor 
het goede, voor het regivaardige, voor het heilige 
en goddelijke, Naar mate iemand, zeide men, 
naar dat alles, en inzonderheid naar het goede 
stweeft, des te meer krijgt hij besef van hetgeen 
wezenlijk in de maatschappij nuttig en belangrijk 
is, eu, wat meer zegt, zoo leert men, wat vryj- 
heid-is, en, hoe men door waarheidsliefde en ze- 
delijkheid tot de ware vrijheid moet komen. Deten 
weg ging men daar op, en, ik, twijfel er niet aan, 
mijne vrienden, of, zoo wij volgens denzelven de 
beginselen en ook de natuur en het wezen, mits- 
gaders de doeleinden en het verband der hoogere 
wetenschappen, trachten na te gaan, wij niet te 
vergeefs naar dat alles onderzocht zullen hebben. 
Volgt mij dan verder op dit pad: ik zal u dit 
een en ander op dezelfde wijze zoeken te verkla- 
ren, als het mij aldaar geleerd is, 

Niet met de uitwendige zintuigen, maar met dat- 
gene, wat in ons begeervermogen heerschende is, 
met de liefde ving men daar aan. ‘Poen wij den 
aard der zuivere wetenschappen opspoorden , heb 
ik u Plato's verhevene beschrijving van dezelve, 
hoe zij ontstaat, wat zij op ons uitwerkt, hoe zij 
ons in het rijk der waarheid terugbrengt, voorge- 
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steld. Maar om er,‚ zoo als wij toen zagen, 
tot onzen vorigen staat van volmaaktheid en ge- 
luk, door terug te keeren, is een zware strijd 
noodig. Daar zijn in ons, zegt Socrates daar, in 
dien verheven lofzang op de liefde, twee beginse- 
len, die ons beheerschen en voortleiden , en welke 
wij volgen waarheen zij ook voeren; het eene, onze 
natuurlijke zacht tot wellust en vermaak, het an- 
dere, onze verkregene meening omtrent het beste. 
Deze stemmen soms overeen, maar soms ook zijn 
zij in oproer tegen elkander, en nu eens heeft het 
eene, dan weder het andere de overhand. (1) Bij 
het aanschouwen van een schoon, een goddelijk 
schoon gelaat, dat liefde in ons verwekt, worden 
deze beginselen in ons kenbaar, en wordt die strijd 
hevig. Verbeelden wij ous een tweespan paarden , 
zoo gaat Socrates daar voort, waarvan het eene 
schoon en goed , het andere deelijk en kwaad is, 
het eene naar den teugel luistert, het andere woest 
en wild en wederspannig is, en den voerman met 
den wagen , zoo het niet wel bestuurd en door het 
goede paard teruggehouden wordt, het onderste 
boven zou doen keeren: daar hebben wij de aau- 
schouwelijke voorstelling dier beide beginselen in 
ons, hoedanig die zijn, en tevens, hoe zij door 


(2) Phaedr. 237. D. 
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onze rede bestuurd moeten worden. Gelijk het 
eene ons ten verderve zoekt te brengen, zoo voert 
ons het andere, de verkregene meening van Aet 
beste, die zucht naar het goede, met oordeel ge- 
paard, ons derwaarts heen, waar wij weder, als 
te voren, bij het aanschouwen van de velden der 
waarheid , gelukzalig kunnen zijn. () Zwaar is die 
strijd van den mensch met zich zelven, volgens 
den aard van ons begeervermogen. Maar zegepraalt 
eenmaàl dat goede beginsel in hem, zoodat hij, 
alleen door de zuivere, de hemelsche liefde, de 
liefde voor het goede gedreven, niet dan naar 
hetgeen edel en goed is , streeft , het is niet uit te 
drukken, wat hij daardoor niet alleen voor zich 
zelven, maar ook voor de maatschappij vermag. 
» Eros , zegt Phaedrus in Plato's Gastmaal, gelijk 
hij de oudste der goden is,ezoo is hij ook de 
oorzaak van het hoogste goed.” Hetgeen toch de 
menschen het geheele leven door geleiden moet , 
zoo zij wel zullen leven, dat kan hun noch af- 
komst, noch eer en gezag, noch rijkdom, noch 
wat het ook zij, zóó doen geworden , als de lief- 
de het vermag: en wat is dat? Afkeer van het- 
geen schandelijk en tjver voor hetgeen schoon 
en edel is. Want zonder dit heide is het niet 








(1) Phaedr. 246. B. 
1. 3 
} 
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mogelijk, dat of een staat of een mensch iets groots 
en schoons zou kunnen verrigten. Ik stel toch 
vast, dat iemand, die bemint, zoo het blijkbaar 
wordt, dat hij iets schandelijks of zelf bedreven of 
van een ander, zonder het gewroken te hebben , 
ondergaan heeft, hij noch van zijnen vader noch 
van zijne vrienden noch van wie het ook moge 
zijn, daarop betrapt, zoo smartelijk er door aan- 
gedaan zou zijn, als, zoo het door hem, dien hij 
bemint, gezien was: en niet anders is het met het 
beminnelijk voorwerp zijner liefde gelegen. Zoo er 
dus een middel was, om een staat of leger alleen 
uit minnaars en geliefden te doen bestaan, beter 
zou men met elkander niet kunnen leven, daar zij, 
gelijk zulks alsdan zou geschieden , zich van al wat 
schandelijk is onthouden, en met elkander voor het 
goede wedijveren zouden. Strijdende zouden de 
zulken, al waren zij gering in getal, om zoo te 
spreken, alle menschen overwinnen. Want dat 
een minnaar door zijn’ lieveling gezien werd, als 
hij of zijn gelid verliet of zijne wapens wegwierp , 
minder zou hij zulks gedoogen, dan dat alle ande- 
ren het zagen: en zijn’ lieveling in gevaar te be- 
geven en niet dadelijk te helpen : — voordat hij 
dit deed, zou hij meermalen willen sterven.” (+) 





(1) Symp. 178. C. … 179 A. 
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Heerlijke uitspraken over het vermogen der liefde 
voor de maatsöhappij! Zij bewerkt dat alles daar- 
door, dat zij den mensch naar het edele en goede 
streven doet, ja hem met geestdrift voor de deugd 
bezielt. Maar laat Phaedrus vervolgen, wat hij 
daar zoo schoon begonnen heeft; hij zal ons doen 
zien, hoe wij de leer van het eigenbelang te be- 
oordeelen hebben. » Niemand is zoo slecht, dus 
gaat hij voort, wien de liefde niet met geestdrift 
voor de deugd bezielt , zoodat hij aan den besten 
van aard gelijk wordt: en in ’t geheel, hetgeen 
bij Homerus voorkomt, dat een god aan sonumige 
der helden moed inblaast, dat bewerkt Eros in 
de harten van hen die beminnen. Zij zijn het 
alleen, die voor anderen willen sterven, en dat 
niet alleen mannen, maar ook vrouwen. Een blijk 
daarvan Alcestis onder de Hellenen, die alleen 
voor haren echtgenoot wilde sterven, ofschoon hij 
vader en moeder had: deze heeft zij in liefde en 
vriendschap zóó overtroffen, dat zij hen vreemden 
deed schijnen te zijn en als alleen in naam haar 
bestaande. Na dit onderstaan te hebben , scheen zij 
den menschen niet slechts, maar ook den goden toe 
zoo schoone zaak verrigt te hebben, dat, daar ve- 
len vele roemrijke bedrijven gepleegd, en de goden 
aan weinigen slechts ter belooning gegeven hadden, 
dat hunne ziel uit den Hades weder opkwam, zij 

3 * 
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fare ziel weder op deden komen , zoo zeer door 


haar bedrijf in verwondering opgetogen. Op deze 
wijze vereeren de goden den moed en de deugd „ 
die met de liefde verbonden is, Maar Orpheus 
daarentegen, den cîterspeler, zonden zij onverrig- 
ter zake uit den Hades weg, na hem eene ijdele 
gestalte zijner vrouw getoond, maar haar zelve hem 
niet gegeven te hebben. Laf toch scheen hij zich 
te gedragen, en ‚ om der liefde wille niet te dur- 
ven sterven als Alcestis, maar daarom levend in 
den Hades gekomen te zijn: weshalve zij hem 
veroordeeld en door vrouwen hebben laten ver- 
scheuren. Niet, zoo als zij Achilles, den zoon 
van ‘Thetis vereerd, en naar de eilanden der ge- 
lukzaligen hebben doen heentrekken , omdat hij, 
na van zijne moeder gehoord te hebben , dat hij 
sterven zou, zoo hij Hector doodde , maar, zoo hij 
dit niet deed , naar huis gaan en in ouderdom voort- 
leven zou, na dit, zeg ik, van zijne moeder ge- 
hoord te hebben, het koen besluit had genomen, 
om zijn’ geliefden Patroclus te helpen en te wre- 
ken, en niet alleen voor hem te sterven , maar 
ook na zijnen dood zich voor hem op te ofleren : 


weshalve de goden zoo boven mate hem bewonde- 


rende , zoo bij uitstek hem veseerd hebben. {1} 





(a° Symp. 179. A. — 180. À, 
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Naar ik heb trier nog van iets anders te gewa- 
gen , hetgeen der liefde uitsluitend eigen is, en 
den mensch eerst tot hoog zedelijk wezen vormt. 
Ik bedoel hetgeen Plato van den minnaar zegt, 
dat hij in het voorwerp zijner liefde zich zelven , 
als in eenen spiegel, aanschouwt. () Iet is door 
de liefde alleen, dat wij, als het ware, in de ziel 
van een’ ander overgevoerd worden , en, van daar 
op ons zelve terugziende, ons zelve beoordeelen. 
Zonder dat krijgt men geen regt gevoel van goed 
en kwaad, van regt en onregt, van deugd en on- 
deugd: maar door dat verplaatsen van zich in een’ 
ander, dien men eert en bewondert, gaat men 
zich zelven zedelijk verbeteren en volmaken. Des 
te meer doet de liefde iemand voor een’ ander al- 
les wagen, en van daar die heldenbedrijven der 
mitntiaars, waervan Phaedrus bij Plato gewaagt, 
maar ook inzonderheid hunne onderlinge wedstrijd 
hij het streven naar het goede en edele. (2) 

Ziet gij het riet, jongelingen ? Daar is iets 
hoogers in den mensch, dan dat beginsel van ci- 
genbelang. Maar ook, zonder van Alcestissen en 
Orestessen te gewagen, roemen wij dan niet eerst 





(1) Phaedr, 255. D. 

(2) Voortreffelijk heeft dit Fr, Hemsterhuis uit de begin= 
selen der Soeratische school ontwikkeld. Z. Zoettre sur 
ax dezirs Vol. 1. pe Gt. eu Aristée Vol. IL. p. ba. 
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den mensch, als hoog zedelijk wezen, wanneer hij 
zijn eigenbelang aan dat van anderen opoffert? 
wanneer hij, hetzij voor zijne vrienden en betrek- 
kingen , hetzij voor den staat, hetzij voor de zaak 
van deugd en godsvrucht alles overheeft? Alwie 
daartoe te bekrompen is, het is niet mogelijk, dat 
hij in de maatschappij uit de regte beginselen leven 
en handelen, ik laat staan, dat hij, ten behoeve 
der maatschappij, om daarin wel te doen leven en 
handelen, de hoogere wetenschappen doelmatig be- 
oefenen zou. Daartoe moet hij, zoo als gezegd is, 
naar vrijheid, naar zedelijke vrijheid streven, 
en wel in de eerste plaats, door zucht voor 
waarheid en deugd. Om dit te vatten, moe- 
ten wij de menschen, zoo als zij zich in de za- 
menleving vertoonen , met eenige oplettendheid waar 
nemen. 

Eigenbelang, hoe zeer men er zich ook van an- 
deren door zoekt onafhankelijk te maken, leidt 
tot slavernij. Men ziet het in gierigaards, die, 
hoe meer zij hunne hebzucht inwilligen, des te 
meer zich van een’ ieder, van wien zij winst zoe- 
ken te trekken , afhankelijk maken: niet minder 
ook in eerzuchtigen, die doorgaans eindigen met 
lof en toejuiching van de menschen af te bedelen 3 
maar wilt gij het u, om het volkomen te beseffen, 
nog duidelijker voorstellen, denkt dan aan den 





eem 


39 


staatzuchtigen. Bij dezen toch vindt men in ’t groot, 
wat men bij den vrek en eerzuchtigen in ’t klein 
waarneemt , en staatszucht doet den mensch geheel 
zoo als hij is, met alle zijne driften en hartstogten, 
voor den dag komen. Tot voorbeelden strekken 
ons daarvan de staten der oudheid, waarin het 
volk heerschte, en ieder zijne staatzucht onbelem- 
merd den teugel kon vieren. Hoe waren niet die 
staatkundigen daar aan dat oppermagtige volk, als 
slaven, onderworpen ! Hoort Socrates eens bij 
Plato, waar hij ons dezulke, als volksleiders, maar 
ook als lage volksvleijers en als daartoe door het 
volk zelf opgekweekt en bedorven, voorstelt: of 
liever, laat mij u het geheele tafereel van den 
Atheenschen staat, zoo als hij dat geschilderd 
“heeft, te beschouwen geven. » Het volk is daar, 
zegt hij, de groote opvoeder van den staat. Het 
doet allen worden, wat het maar wil, zoo jongen 
als ouden, vrouwen als mannen: dan voornamelijk, 
wanneer het in de volksvergaderingen , bij de regts- 
gedingen, in de schouwspelen of legerplaatsen of 
in welke verzameling der menigte het ook zij, 
hetgeen er gesproken of verhandeld wordt, met 
veel gedruisch deels afkeurt, deels prijst, beide op 
eene overdrevene wijze, met geschreeuw of met 
handgeklap , zoodat de plaats er van davert, waar 
het zich bevindt, en de rotsen door den weêrklank 
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een dubbel gedruisch en geraas van afkeuring of 
toejuiching verwekken. Te midden daarvan, hoe 
zal, meent gij, de jongeling te moede zijn? Zoo 
hij opvoeding gekregen heeft, hoe zal die daarte- 
gen bestand zijn, en niet door den vloed van dat 
laken en prijzen als weggedreven, derwaarts gera- 
ken , waar het heen mag voeren, zoodat hij voor 
schoon of voor schandelijk houdt, wat men dáár 
zoo noemt, en het zelf zoo betracht en dusdanig 

wordt? Maar nog meer. Die opvoeders daar zoe- 
_ ken niet alleen met woorden te overreden , maar 
voegen er ook dadelijkheden bij. Of weet ge niet, 
dat zij, alwie zich niet overreden laat, met ont- 
eering, met geldboeten, ja, met den dood straf 
fen? En wat daartegen te doen? Welke redenen 
van wie het ook zij, kunnen daartegen iets vermo 
gen? Het pogen zelfs zou dwaasheid zijn. Want 
geen aanleg is er, of is er ooit geweest of zal er 
immer zijn, die, na zulk eene opvoeding gekre- 
gen te hebben, voor de deugd zou rijpen: eene 
menschelijke namelijk: het goddelijke toch maakt, 
volgens het spreekwoord, op alles uitzondering : 
want het is maar zoo; wat er in dusdanigen toe- 
stand van staten en staatsinrigtingen behouden blijft, 
en wordt, wat het moet wezen, aan eene goddelijke 
redding moet gij het toeschrijven, dat het behou- 
den wordt. Zoo voedt dat oppermagtige volk cen’ 
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ieder op, en , vraagt gij, hoe dezulken doen, die 
met hetzelve daarin wedijveren en zich bijzonder 
voor opvoeders uitgeven? Niets anders dragen zij 
anderen voor, dan de ijdele meeningen der me- 
nigte, wanneer die vergaderd is, en dat noemen 
zij wijsheid. Zij handelen even als iemand, die 
een groot en sterk dier opgekweekt en van hetzelve 
de lusten en driften heeft leeren kennen : alsmede , 
hoe men het naderen, hoe men het aantasten 
moet : wanneer het kwaadaardig, wanneer het goed, 
en, waardoor het dat wordt: ook den toon van 
stem weet, op welken een ieder het aanspreekt e 
en waarop een ander het toesprekende, het tam 
of woest wordt: aan zoodanig iemand zijn zij gelijk, 
die dit alles door omgang en tijdsverloop te weten 
gekomen zijnde, zulks wijsheid noemt, en, als eene 
kunst daarvan makende, het anderen gaat leeren : 
schoon niets in waarheid van die meeningen we- 
tende , wat schoon of schandelijk , goed of kwaad , 
regt of onregt is; maar dat alles noemt naar de 
gevoelens van dat groote beest, goed noemende, 
waardoor het vermaakt, en kwaad , waardoor het 
vergramd wordt: geen ander rigtsnoer hebbende 
om dit te beoordeelen, maar Aet noodzakelijke 
voor regt en goed houdende, zonder de natuur 
van het noodzakelijke en regte, hoeveel dat beide 
wezenlijk verschilt, gezien te hebben, noch het 
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een’ ander te kunnen aantoonen. (:) Ziedaar, vol- 
gens Socrates bij Plato, de staatsmannen en volks- 
leiders te Athene; zoo moeten zij zich als slaven 
naar de grillen der menigte schikken.” 

Gij zijt nog jong, mijne vrienden, en dus van 
zelfs genegen om guustig over de menschen en 
derzelver bedoelingen en handelingen te denken; 
maar ziet in dit tafereel van den Atheenschen staat, 
waarin ook zoo vele andere staten, als in een’ 
spiegel, zich zelve kunnen beschouwen en leeren _ 
kennen: ziet daarin, waartoe eigenliefde, hetzij 
dan door hebzucht of roemzucht of staatszucht, 
de menschen vervoert en hen waarlijk tot slaven 
van anderen en van hunne eigene driften maakt. 
Zoo gansch onwaarschijnlijk is het dus niet, gelijk 
gij bemerkt, wat die latere sophisten plagten te 
zeggen, dat eigenbelang de wereld regeert. Maar 
ik wil u een ander tooneel, dat u meer zal beha= 
gen, en geheel aan uwe natuurlijke zucht naar 
waarheid en vrijheid beantwoorden zal, voor den 
geest brengen: ik wil u doen zien, hoe waarheids- 
liefde daarentegen en deugd den mensch tot vrij- 
heid brengt, al schijnt hij ook aan anderen volstrekt 
onderworpen. _Aanschouwt dan Socrates en hoort 





(1) De Rep. VI âgz A — ágö. C. 
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hem, zoo als Plato hem in de Apologie voor zijne 
regters sprekende invoert. 

Zijne rede is de rede der waarheid. Reeds bij 
den aanvang zegt hij: » welken indruk de drog- 
redenen mijner aanklagers op u mogen gehad heb- 
ben, Atheners, weet ik niet; maar van mij zult 
gij niets dan waarheid hooren,” Zonder eenigermate 
voor zijne beschuldigers of regters te vreezen, komt 
hij er rond voor uit, wat hij voor den staat heeft 
trachten te doen, » Ik heb nooit naar eerambten, 
zegt hij, gestaan: want dan ware ik al voor lang 
omgekomen, en had noch voor u noch voor mij - 
zelven iets goeds kunnen doen,,.. Vertoornt u 
niet, als ik u zoo de waarheid zegge; maar geen 
mensch is er, die zich tegen u of tegen eenige 
andere volksmenigte met moed verzettende, ten ein- 
de gele ongeregtigheden en geweldenarijen voor te 
komen; behouden zou blijven; zoodat het noodza- 
kelijk is voor een’ ieder, zoo hij ook maar een’ kor- 
ten tijd veilig en ongeschonden wil zijn, dat hij aan 
alle staatszaken zich onttrekke, Groote bewijzen 
hiervan zal ik u voor den dag brengen, en, niet 
redenen, maar, waarop gij zoo veel prijs stelt, da- 
den, Verneemt dan , wat mij overgekomen is, opdat 
gij beseffen moogt, dat ik, uit vrees voor den dood , 
tegen regt en pligt, voor niemand uit den weg zou 
gaan: en dat het daarom weinig gescheeld heeft, 
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of ik was al omgekomen. Ik zal van zaken spre= 
ken, die u niet welgevallig zijn en den gerigtshan- 
del betreffen; maar het is waarheid, Nooit heb 
ik stâatsposten bekleed; maar ik heb op mijne beurt 
in den raad gezeten: en het trof, dat onze wijk 
Antiochis het voorzitterschap had, toen gij de tien 
veldheeren, die de gesneuvelden na den zeeslag niet 
hadden uit het water getogen, alle gezamenlijk 
besloot te veroordeelen: wederregtelijk, zoo als het 
u allen naderhand toegeschenen is: toen was ik van 
al de Prytanen de eenige, die zich tegen u verzet- 
tede, dat gij niet tegen de wetten mogt handelen, 
en die u tegenstemde: en, ofschoon de redenaars 
gereed waren, om mij aan te klagen en heimelijk in 
de gevangenis te zetten, en gij dat vorderdet en 
schreeuwdet, zoo meende ik evenwel, dat ik veel 
eer met het regt en de wet het gevaar moest taot- 
seren, dan mij bij u voegen in zoo onregtvaârdigen 
handel uit vrees voor gevangenis of dood. En dit 
is geschied, toen het volk nog in den staat het 
oppergezag had: maar toen de regering in handen 
van eenige weinigen gekomen was, lieten eens de 
dertig mij met nog vier anderen uit Tholus ont- 
bieden, en drongen ons op, om Leon, den Salami- 
niër, uit Salamis te halen, ten einde hem te doo- 
den, gelijk zij velen anderen iets diergelijks op- 
droegen, om zoo velen mogelijk in wanbedrijven in 
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te wikkelen. Toen ook heb ik niet met woorden „ 
maar met daden, getoond, dat ik om den dood, 
zoo het niet te plomp is zoo te spreken, niet het 
minste geef; maar daarentegen mij daaraan boven 
alles laat gelegen zijn, dat ik niets slechts of schan- 
delijks doe. Want die regering, hoe verschrikkelijk 
zij ook was, geenszins heeft zij mij zoo verschrikt, 
dat ik eenig onregt gedaan heb. Nadat wij 'Tho- 
los verlaten hadden, gingen de vier anderen naar 
Salamis om Leon op te brengen, maar ik trok naar 
huis. Ware niet kort daarop die tyrannenregering 
ontbonden geworden, zoo zou ik gewis ter dood 
zijn veroordeeld geweest (1). Daarom dan heb ik 
nooit naar eerambten gestaan, maar ben steeds aan 
de goddelijke stem gehoorzaam geweest, die mij 
daarvan terughield en beval op eene andere wijze 
voor u te zorgen: door namelijk u op te voeden, 
als het behoorde, en u, als een ros van goed ras en 
groot, maar door de grootte wel wat traag, tot het 
goede als door een’ prikkel aan tesporen. Zoo was 
ik voor u als een goddelijk geschenk: en daarom 
weet, dat, zoo gij mij doodt, gij veel minder mij, 
dan u zelve, benadeelen zult, Mij toch zal geek 
‘ Melitus noch Anytus kwaad doen: dat vermogen 


zij ook niet: want het is niet voegzaam, dat een 





(et) dApal. Socr. HE. — Ja D, 
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beter man van een’ slechteren kwaad zou onder- 
gaan: dooden kunnen zij mij welligt, of bannen 
of eerloos verklaren ; maar zij en misschien ook 
anderen houden dit voor een groot kwaad: ik 
zoo niet; doch ik houde het voor veel grooter 
kwaad, hetgene zij nu doen, daar zij iemand on- 
regtvaardig zoeken te doen sterven. Zoo ver is 
het er dus van af, Atheners, dat ik hier voor mij 
zelven spreke, zoo als tenfand denken zou; het is 
voor u, ten uwen behoeve veeleer, dat ik spreke, 
opdat gij, met mij te veroordeelen, u niet tegen de 
goden vergrijpt ten aanzien van het geschenk, dat 
zij u in mij hebben geschonken.” (2) 

Dat is eene andere taal, vrienden, dan die des 
eigenbelangs: eene andere, dan die der Atheen- 
sche volksleiders, die dat oppermagtige volk, als 
een wild dier, door vleitaal zochten te temmen. 
Rustig en stil staat daar Socrates voor zijne regters, 
en laat zich door deze zoo min, als ooit te vo- 
ren, door die volksmenigte verschrikken. Zoo 
spreekt hij daar tot zijne zelfverdediging , dat hij, 
volgens Cicero's uitdrukking, nief als beschuldigde 
en bgeteling, maar als heer en meester zijner 
regters scheen opgeklommen te zijn. (2) Maar ik 
kan u niet genoeg doen opmerken, jongelingen , 


(1) Apol, Socr. So CG. D, (2) Cic, de Orat, 1. 56, 
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hoe naauw, hoe noodzakelijk het verband van 
waarheidsliefde en deugd met vrijheid is, en dat 
er geene vrijheid zonder waarheid bestaan kan. 
Nog eens moet ik u dienzelfden Socrates doen hoo- 
ren , lang voor dat hij veroordeeld was, maar toen 
hij reeds even zoo bereid was, om voor de waar- 
heid zijn leven op te offeren. Het is in zijn ge- 
sprek met Callicles, dat bij Plato in zijn’ Gorgias 
voorkomt. Het is toch beneden de waardigheid 
eens mans, had die sophist hem gezegd, zich 
niet te kunnen redden, als men voor de vierschaar 
geroepen wordt. » Datis het, antwoordt Socrates : 
doch men redt zich niet door vleitaal, door leu- 
gen en bedrog, of door medelijden bij de regters 
op te wekken ; maar daardoor veeleer, dat men bij 
zich zelven overtuigd is, onschuldig te zijn en 
nooit tegen de goden of de menschen misdreven 
te hebben. Zoo ik daarvan niet bij mij zelven 
overtuigd was, zou ik vreezen voor de straf; maar, 
zoo ik door onbedrevenheid in die kunstenarijen 
den dood moet ondergaan, ik zou denzelven zon- 
der schroom te gemoet zien. Want men moet niet 
schromen te sterven, maar wel, onregtvaardig te 
handelen: geen grooter kwaad toch, dan met eene 
ziel, door ondeugden bezoedeld , van hier te schei- 
den. Hoor mij eens aan, Callicles, vervolgt So- 
crates hierop, als ik van eene andere, hoogere 
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vierschaar , dan die gij bedoelt, gewage. Het is 
steeds bij de goden eene vaste wet geweest, dat de 
menschen „ zoo velen er braaf en regtvaardig ge- 
leefd hadden, naar de eilanden der gelukzaligen , 
en zoo velen hun leven in ondeugd en onregt- 
vaardigheid hadden doorgebragt, naar den Tartarus 
heen gingen. Maar op eene geheel andere wijze 
wordt daarover bij die regters geoordeeld, dan hier 
bij onze regters plaats heeft. Hier oordeelt men 
naar den schijn, maar daar naar waarheid: hier 
bedekken zij, die geoordeeld worden, zoo vaak 
eene bezoedelde ziel met een schoon ligchaam, en 
brengen eene schaar van getuigen mede, om hunne 
onschuld te bewijzen, terwijl de regters zich door 
dien schijn laten verblinden; maar daar komt men 
naakt en zonder eenige getuigen voor de vierschaar : 
zonder bekleedselen leest daar het oog des regters 
in de ziel van hem, die geoordeeld wordt, en is 
dit oordeel steeds regtvaardig en heilig. Het is 
deze vierschaar, Callicles, waaraan ik steeds ge- 
dachtig zoeke te zijn, altijd daarnaar strevende, 
om met eene zuivere en gezonde ziel daar voor 
Aeacus te verschijnen. Gij vindt het onnoozel , zoo 
iemand, hier voor den regterstoel gedaagd, zich 
niet weet te redden; maar ik vinde het ver be= 
neden de waardigheid eens mans, dáár voor dien 
regterstoel komende, niet te weten, wat men ant= 
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woorden en hoe men zich verdedigen zal. Dat ie- 
mand mij dan als onnoozel verachte, zoo ik mij hier 
laat veroordeelen: gelaten sta ik dat alles door, 
koe schandelijk en onteerend het ook moge wezen, 
zoo ik maar voor den regter dáár, die naar waar- 
heid en regtvaardigheid oordeelt, zonder schroom 
mag verschijnen. (#). 

Gij ziet, mijne vrienden, hoe laag en nietig de 
leer van die nieuwere school is, met deze verheve- 
ne gevoelens dier oude Socratische vergeleken. Vol- 
gens die beginselen van nut en belang is de mensch 
tot niets hoogs en edels bekwaam, kan hij zich, 
bij geene mogelijkheid, bover zich zelven verhef- 
fen, ja, wordt hij veeleer aan anderen als slaaf 
onderworpen. Eu wat zult gij mij nu antwoorden, 
als ik u de vraag op nieuw voorstelle, wat het 
hoofdbeginsel zij der hoogere of op de maatschap- 
pij toegepaste wetenschappen , die gij thans beoefent ? 
Waarheidsliefde en deugd, dunkt mij, hoor ik u 
zeggen: want zonder die beide is er noch vrij- 
heid noch menschelijk geluk: en zulks moeten wij 
eenmaal in de maatschappij bevorderen. Regt 
zoo, jongelingen: en ik stem het u met mijne 
geheele ziel toe, dat waarheidsliefde in alles ons 
eerste grondbeginsel moet zijn. Doch dit zelfde is 





(1) Gorg. Far — 527, 
u. 4 
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ook het beginsel der zuivere wetenschappen, gelijk 
wij gezien hebben: en, wat deugd betreft, dat 
woord is van te onbestemde beteekenis, dan dat 
wij er onze denkbeelden juist door zouden uit- 
drukken. Ek heb daar zoo even nog andere be- 
ginselen aangeroerd, die almede tot de Socratische 
school behooren, zucht en streven naar hef goede, 
naar het regtvaardige, naar het heilige en godde- 
lijke. Wat zegt gij er van? Zouden wij niet 
zucht naar het goede voor het eigenlijke beginsel der 
natuurkundige en geneeskundige, zucht naar het 
regtvaardige voor dat der regtsgeleerde en staat- 
kundige en zucht eindelijk en streven naar het 
heilige en goddelijke voor dat der godgeleerde we- 
tenschappen te houden hebben? Mij, ik ontveins 
het niet, staat dat wel aan: en zeker, al wie bij 
het beoefenen en uitoefenen dezer wetenschappen 
door die beginselen niet gedreven wordt, hoe zon 
hij er vorderingen in maken, hoe zou hij er nut 
door stichten kunnen ? Maar in dezelfde school 
van Socrates en Plato wordt zoo bijzonder van Aet 
goede gewaagd, als zijnde dat het hoogste, waar- 
naar de mensch in al zijn pogen en handelen stre- 
ven. moet. Twee drijfveren zijn er in den mensch, 
is ons daar geleerd, zucht tot wellust en vermaak, 
en dan eene verkregene meening van het beste, van 
welke dít laatste in ons heerschende moet zijn: en 
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denken wij ook aan Plato's spelonk. Het goede is 
ons daar voorgesteld, als de zon der denkbare we- 
reld. Zou dus zucht voor het goede niet zoo wel 
het algemeene beginsel der hoogere, als bijzonder dat 
der natuurkundige en geneeskundige wetenschappen 
zijn? Zou het goede niet welligt tot de natuur en 
het wezen dier wetenschappen behooren? Zou het 
van dezelve niet tevens hef hoogste doel uitmaken ? 
Zou het eindelijk niet voor dezelve den band van 
vereeniging daarstellen? Welk een veld van be- 
schouwing, mijne vrienden, opent zich hier voor 
onzen geest! 


DE NATUUR EN HET WEZEN 


DER HOOGERE WETENSCHAPPEN, 


Het zij dan zoo: waarheidsliefde en bijzonder 
wucht voor het goede zij het grondbeginsel aller 
hoogere wetenschappen. Maar hoe nu derzelver 
natuur en wezen na te vorschen? Zulks is, wie 
kan het in twijfel trekken? van het grootste belang. 
Door dat toch te verzuimen, heeft men zoo vaak 
voor kunsten en wetenschappen gehouden, die het 
niet waren, of dezelve met zekere kunstmatige en 
wetenschappelijke oefeningen gelijk gesteld, die wel 
niet onbehagelijk of onnut waren, maar waardoor 
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zij zelve in waarde en belangrijkheid dalen meesten. 
Het is daarom, dat wij zulks in al onze vorige 
beschouwingen bijzonder hebben iu acht genomen : 
en zoo hebben wij, volgens Plato's aanwijzing, eene 
hoogere beoefening zoo der kunsten als der zuivere 
wetenschappen, dan de gewone is, ontdekt. Maar 
hoeveel meer nog wordt dusdanig onderzoek niet 
voor de toegepaste of hoogere wetenschappen ver- 
eischt, daar de beoefening van deze regtstreeks voor 
de maatschappij geschikt en voor dezelve van het 
grootste gewigt is! Im hoog aanzien staan daar de 
beoefenaars der hoogere wetenschappen; teregt ver- 
eert men bij alle volken watuuronderzoekers, ge- 
neesheeren, regtsgeleerden, staalsmannen, god- 
geleerden; maar zijn deze van de natuur en het 
wezen hunner wetenschappen onkundig, beseflen zij 
niet, hoe hoog het doel is, dat zij er ten dienste 
der menschheid mede bereiken moeten, hoe kunnen 
zij zich dan deze eervolle namen waardig maken 2 
Nuttige, zeer nuttige menschen kunnen zij desniet- 
tegenstaande in de maatschappij blijven , maar van 
zelfs dalen zij zoo doende tot de mindere rangen 
van meesters, heelmeesters, zaakverzorgers, lands- 
ambtenaren, godsdienstonderwijzers en diergelijken 
af. Daarentegen, zoo zij, door de ware, de hoogere 
beoefening hunner wetenschappen , zich zoo ver bo- 
ven die allen verheffen, als de echte wiskundigen 
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boven rekenmeesters en landmeters verheven zijn , 
hoe zullen*dan hunne vakken nog niet in onze 
schatting rijzen, en voor de maatschappij nog uiet 
in gewigt en belangrijkheid toenemen! Maar vu 
dan, vrienden, hoe de natuur en het wezen dier 
hoogere wetenschappen te kennen en te doorgron- 
den ? 

Wat is waarheid? vroegen wij, toen wij tot de 
natuur der eigenlijk gezegde of zuivere wetenschap 
pen gekomen waren: en met deze vraag te beant- 
woorden , kwamen wij eerst regt op den gang, om 
wat wiskunde, redeneerkunde, redekunst en fraaijc 
letteren mogten zijn, na te vorschen. Welligt stelt 
ons hier de vraag: wat ís het goede? even zoo in 
staat, om de natnur en het wezen der hoogere we- 
tenschappen te doorgronden. Want, zoo als ge- 
zegd is, zucht voor het goede is, volgens den geest 
der Socratische school, het algemeene beginsel van 
dezelve,. Hoe naauwkeuriger wij dus al wat tot het 
goede behoort, maar nog niet is, er van afgeschei- 
den hebben, des te meer zullen wij die wetenschap- 
pen in haren aard leeren kennen. Beginnen wij 
dan met het nuttige, en wat men het belang van 
den staat noemt, van het goede te onderscheiden. 

Het is ook hier alweder, dat men doorgaans van 
nut en van het bevorderen der belangen van de 


maatschappij hoort spreken. Het behoort, zegt 
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men, tot het wezen dier wetenschappen, dat zij 
ons nut aanbrengen: doen zij dat niet, zoo zijn 
zij niet meer, dan ijdele bespiegelingen. Maar wij 
vragen : wat hebben wij door dat nut en dat be- 
lang der maatschappij te verstaan? de een houdt 
er dit, de ander weder wat anders voor: hetgene 
den eenen nuttig en voor de maatschappij heilzaam 
voorkomt, dat noemt de ander onnut, ja verderfe- 
lijk voor de maatschappij. Maar nog iets. Strijdt 
het nuttige niet dikwerf met het goede? ja ook 
zelfs met het schoone en edele? Aristides zeide 
eens tot de Atheners: Alheensche mannen, ik weet 
u een’ raad te geven, die voor den slaat nuttig 
en heilzaam kan zijn, maar hetgene ik u raden 
zou, ds niet edel,(1). Ja maar, zegt men, het 
zal hier geheel van het bepalen afhangen, wat wij 
door het nuttige verstaan. Dat zal het wel, is ons 
antwoord; maar wie zal dat bepalen, daar het 
nuttige zoo geheel en al betrekkelijk is? Maar al 
vermogt men dit ook, zou het dan nog wel toerei- 
kende zijn, om er de natuur der toegepaste, der 
hoogere wetenschappen door te verklaren? Dit is, 
dankt mij, ver boven het begrip van nut verhe- 
ven: of moet een regtsgeleerde zijne wetenschap 
beoefenen , omdat het nuttig zal zijn voor de maat- 


(1) Cic. de Of. KIL Cc. 1t, fine. 
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schappij, dat hij als regter eenmaal regtvaardig 
oordeelt? Ik geloof het niet. Want dan moest hij 
ook nu en dan onregtvaardig oordeelen, naar ge- 
lang het nut en belang der maatschappij het vordert. 
Ver van daar, zou ik veeleer zeggen: daarom legt 
hij zich op het regt toe, opdat, wat anderen" ook 
voor nut of onnut mogen honden, hij met kennis 
van zake, op goede gronden, bestemd uitspraak doe 
en zegge: dat is regt, dat is onregt. Zoo in al het 
overige. Zal een godsdienstleeraar de heilige leer der 
waarheid zoeken te doorgronden, omdat het voor de 
maatschappij nuttig is, dat hij die wel verkondige? 
Ook dit geloof ik niet. Want het zou nog wel iu 
enkele gevallen voor nuttiger kunnen gehouden wor- 
den, dat hij er van afweek, of ten minste haar ver- 
zweeg. Neen! zoo wel hij, als hij op den kansel 
staat, als de regter, wanneer hij op den regterstoel 
zit, zal zich door een’ hooger’ geest, dan dien van 
nut en belang, bezield en aangedrongen gevoelen: 
ja, de een zoowel, als de ander, al mogt het ook 
met het belang der geheele maatschappij schijnen 
te strijden en onstaatkundig te zijn, koen zullen 
beide daar handhaven, de een, wat regt, de an- 
der, wat waar en heilig is. Maar zelfs ook de ge- 
neesheer, wiens geheele leven aan het nut der men- 
schen gewijd is, zal ook deze maar, bij het uitoe- 
fenen zijner wetenschap, om het nut der maatschap- 
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pij dal of kan het niet gebeuren, dat het 
voor het zedelijke zoo wel, als ligchamelijke belang 
der maatschappij inderdaad dienstiger is, dat het 
leven van den eenen of anderen verkort, dan dat 
het verlengd wordt? Wat dan te doen, zoo de 
natuur zijner wetenschap het medebrengt, dat hij 
maar het nut der maatschappij bevordere? Kort en 
zakelijk, vrienden. Zoo men dit voor de natuur 
en het wezen der hoogere wetenschappen houdt, 
dan staat het zoowel den geneesheer vrij, menschen 
te vermoorden, als het den regter en den gods- 
dienstleeraar zou vrijstaan, onregtvaardig te vonnis- 
sen of eene valsche leer te prediken. 

Het is dus niet het nuttige, dat de natuur der 
hoogere wetenschappen uitmaakt, het is iets veel 
hoogers, het is de maatstaf van het nuttige, het 
goede. Alwie het goede wil en het kwade schuwt, 
geen nood, dat hij, ter bevordering der belangen 
van de maatschappij, iets zal bedrijven, dat tegen 
ons besef van zedelijkheid strijdt. Het tegendeel. 
Zijne handelingen, er is geen twijfel aan, zullen 
door een’ ieder, die wel denkt, goedgekeurd en ge- 
roemd worden, En ziedaar dan hef goede, om het 
te beter te leeren kennen, van het nuttige, van het 
zoogenoemde belang der maatschappij onderscheiden. 
Wij verwerpen het nuttige niet: hoe zouden wij 
dat? maar wij houden het niet voor den maatstaf 
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onzer daden, daar het zelf eenen hoogeren maatstaf 
noodig heeft. Doch genoeg vooreerst in ’t algemeen 
omtrent de natuur en het wezen der hoogere we- 
tenschappen. Slaan wij verder elle van dezelve in 
”* bijzonder gade. 


DE NATUURKUNDIGE, 
INZONDEKHEID DE GENEESKUNDIGE 


WETENSCHAPPEN, 


Wij zijn, zoo als gij ziet, mijne vrienden, nog 
niet geheel van onze gidsen, van Socrates en Plato, 
verlaten. Hetgene wij daar zoo even omtrent het 
verband van waarheidsliefde en vrijheid en nu ten 
aanzien van hef goede, als het hoogste, wat de 
mensch voor de maatschappij te beoogen heeft, van 
hen vernomen hebben, zal u bij het leven en han- 
delen onder de menschen, om uit hoogere begin- 
selen, dan van eigenbelang of gemeenschappelijk 
nut onder hen werkzaam te zijn, en zoo ook thans 
al terstond, bij het beoefenen uwer wetenschappen, 
om het uit het regte oogpunt te doen, te stade ko- 
men. Minder mogen wij van hen, zoo als het u 
welligt toeschijnen zal, omtrent aen eigen’ aard 
en het regt beoefenen van elke der hoogere weten 
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schappen in ’t bijzonder verwachten. Sedert er in 
de beschaafde wereld Hoogescholen, voor dat hoo- 
ger onderwijs geschikt, ontstaan zijn, is het begrip 
van natuurkundige, van geneeskundige, van regts- 
geleerde en godgeleerde wetenschappen eerst regt be- 
ginnen bestemd te worden, en zoo zijn er ook eerst 
sedert dien tijd, en vooral in de laatste jaren , en- 
eyclopedien van elke dier wetenschappen , waaraan 
in de oudheid niet te denken was, in het licht 
verschenen. Welligt zelfs zou men meenen, dat, 
wat de natuurkundige wetenschappen betreft, ‘niets 
voor ons uit die oude school te hopen of te ver- 
wachten is, daar Socrates dezelve, volgens het ge- 
meene gevoelen, geheel en al heeft verworpen. Zoo 
toch, zegt meu, doet Xenophon hem daarover spre- 
ken, en, volgens Gicero, is hij het geweest, die 
de wijsgeerte van den hemel op aarde terug riep. 
Socrates mihi videtur, id quod constat inter om- 
nes, primus a rebus occullis et ab ipsâ naturá 
involutis, in quibus omnes ante eum philosophi 
oecupati fueranl, avocavisse philosophiam et ad 
vitam communem adduxisse, (1) 

Voor het maken van bijzondere encyclopediën 
voor elke der wetenschappen, moet ik u toestaan, 
kan men uit de oudheid bezwaarlijk een’ leidraad 





(1) Cie, „Arad. Guacst, 1, 
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bekomen : ofschoon men toch de beroemdste 
schrijvers van dezelve in latere tijden wel kan aan- 
zien, of zij het vineutum omnium artium et doc- 
trinarum van Cicero al of niet in het hoofd heb- 
ben gehad, bij het schrijven ook zelfs van ency- 
clopediën, welke tot wetenschappen behooren, die 
bijna geheel en al nieuw zijn, als b.v. de godge- 
leerde: waarvan wij hier te lande onlangs een 
schoon blijk ontvangen hebben. Van mij dus 
ook, vrienden, die u maar te geven zoek, wat ik 
in de oudheid meen gevonden te hebben, hebt 
gij niets diergelijks se wachten. Ik zoek u maar, 
volgens het voetspoor mijner groote voorgangers, 
zoo veel ik zulks vermag, op de hoogte te bren- 
gen, om, bij het algemeene overzigt der kunsten 
en der wetenschappen, uwe wetenschappen, elke 
in t bijzonder in haren aard regt te leeren ken- 
nen, en haar de plaats, die haar in de algemeene 
encyclopedie toekomt, aan te wijzen. Doch wat 
men van Socrates zegt, dat hij de natuurkundige 
wetenschappen verworpen heeft: het kan zijn, 
dat hij met het verheffen der zedekundige te ver 
is gegaan: want waarom niet? hij zal zoo wel 
gedwaald hebben , als alle menschen het doen, en 
wij, als wij van zijne school spreken, dan moeten 
wij de misslagen van hem zelven en van zijne na- 
volgers van den geest hunner wijsgeerte wel afzon- 
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deren. Maar wat dan dien misslag van Socrates 
omtrent de natuurkundige wetenschappen betreft, 
al ware het ook zoo, dat hij zich waarlijk aan de- 
zelve dus vergrepen had, ik weet niet, of wij toch 
niet nog heden met zijne uitspraken ons voordeel 
zouden kunnen doen; dit houde ik vast, dat door 
zijn toedoen Plato en anderen aan die wetenschap- 
pen eene andere en hoogere rigting, dan de gewo- 
ne was, gegeven hebben, en wij, om derzelver na- 
tuur te weten te komen, dit wel mogen opmerken. 

Meermalen heb ik hierover met jonge geneeskun- 
digen, betrekkelijk inzonderheid tot de natuurkun- 
de, gesproken. Zij verwonderden zich , dat Socrates 
had kunnen goedvinden, om met zoo veel minach- 
ting over de natuurkundige wetenschappen te oor= 
deelen. Want, zeiden zij, om niet te spreken van 
de uitbreiding der menschelijke kennis, die daar 
door zoo bevorderd is: gezwegen ook van de heer 
lijke ontdekkingen door dezelve in ’t heelal ge- 
maakt, die ’s menschen geest zoo hebben verruimd 
en uitgebreid : zoo wij slechts op het nut en voor- 
deel zien, dat de maatschappij er steeds van ge- 
trokken heeft, hoe groot is dat niet! Ik stemde 
hun dat alles toe en voegde er nog meer bij. En 
nog daarenboven, zeide ik, hoe noodzakelijk zijn zij 
voor uwe wetenschap, voor de geneeskunde niet! 
Want zonder de natuur te kennen, zeide immers 
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uw Hippocrates, wordt men bij geene mogelijkheid 
bekwaam geneesheer. Maar nog meer: behoort niet 
uwe wetenschap tot de natuurkundige? of liever, 
is zij van alle natuurkundige wetenschappen niet de 
hoogste, ten minste de voor ons belangrijkste ? 
Ziet! zoo heeft dus Socrates ook deze met min- 
achting bejegend! En toch, liet ik hierop volgen, 
toch verbeeld ik mij, dat men voor het beoefenen 
der geneeskunde zoowel, als der overige natuurkun— 
dige wetenschappen uit de school van Socrates veel, 
zeer veel kan leeren, en wel dit inzonderheid, dat 
men, in navolging van die school, de beoefening 
dier wetenschappen geheel en alleen op den mensch 
en de maatschappij toepasse, hetgene door zoo vele 
natuurkundigen ten allen tijde verzuimd is gewor= 
den en nog zoo vaak verzuimd wordt: en dan ook 
dit boven al, dat men, wel verre van zich met nie- 
tige bespiegelingen op te houden, niet alleen het 
nuttige en het zoogenaamde belang der maatschap 
pij, maar ook, wat nog zoo veel hooger is, den 
maatstaf van dat nut en belang, Ae? goede, in het 
oog houde. Ik herinner mij, dat wij, bij het voort= 
zetten van deze gesprekken , wederzijds er genoe- 
gen van hadden. 

Tot stelregel hadden wij de uitspraak dier oude 
school : gelijk de beginselen der kunsten en der we- 
tenschappen uit den mensrh moeten afgeleid wor- 
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den, zoo moet men derzelver beoefening ook we- 
der geheel ten dienste des menschen aanwenden. 
Dienvolgens verwierpen wij van zelfs al die ijdele 
onderzoekingen der astrologie en alchemie, die uit 
bijgeloof en verkeerde beginselen ontstaan , schade- 
lijk voor den mensch geweest zijn. Niet dat wij 
alle onderzoek veroordeelden , dat niet terstond nut 
heeft aangebragt, of het in de wijsgeeren der oud- 
heid misprezen, dat zij hadden gevraagd, of het 
heelal één , dan of het uit oneindig vele atomen za- 
mengesteld was, of alles zich bewoog, dan of er 
zich niets bewoog, of alles werd en verging, dan 
of er niets werd en verging: vragen, waarmede 
Socrates zoo plagt te schertsen. (*) Het kwam ons 
voor, dat dit onderzoek niet geheel onnut was ge- 
weest, om eenmaal op de regte beoefening der na- 
tuurkunde te komen. Maar met Socrates hielden 
wij dit alles voor niets meer, dan ijdele bespiege- 
ling, zoolang het niet, volgens den aard der na- 
tuurkundige wetenschappen, ten dienste des men- 
schen aangewend werd. En zoo kwamen wij op 
het nut, ja maar ook op het hooge doeleinde en 
inzonderheid op het wezen en de waarde dier we- 
tenschappen. Het is onberekenbaar, stemden wij 
elkander toe, het nut, dat het menschdom van de- 





(1) Xen. Mem L. Ic. 1. 
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zelve getrokken heeft, zoo, om zich voor bijgeloof 
te hoeden door de kennis van alle buitengewone 
natuurverschijnselen, als, om alles-wat tot den land- 
bouw, tot de scheepvaart , tot het geheele leven des 
menschen behoort, te verbeteren en te volmaken. 
Door dezelve, zeiden wij, heeft de mensch zich 
de natuur grootendeels onderworpen en aan zich en 
de belangen der maatschappij dienstbaar gemaakt; 
en hoe veel hooger nog het belang der geneeskunde ! 
Want wat baat dit alles den mensch, zoo hij zelf 
intusschen aan ziekten wegkwijnt, en ziekten en 
kwalen de maatschappij innerlijk verteren en ver- 
derven? Zij dient toch niet slechts, die belang- 
rijkste aller natuurwetenschappen , om dezen en ge= 
nen, die zich ongesteld gevoelt, te herstellen: dat 
kan ook wel eens, volgens Plato, op nosotrophie 
uitlopen en heeft menig een’, volgens Molière, tot 
malade ünaginaire gemaakt; maar in’t algemeen, 
om het ligehamelijke welzijn des menschengeslachts 
en van al wat leeft te bevorderen, en het niet al- 
leen van ziekten en kwalen te genezen, maar ook, 
wat het voornaamste is, voor ziekten en kwalen, 
voor de ergste aller rampen, voor pestziekten, te 
behoeden : waartoe zij met de kennis der andere na- 
tuurkundige wetenschappen noodzakelijk moet ver- 
bonden worden. In dit alles kwamen wij van zelfs 
met elkander overeen: maar, wat dunkt u? zeide 
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ik hierop, krijgen die zelfde wetenschappen, inzon- 
derheid de geneeskunde, krijgen zij niet nog hoo= 
gere waarde in oms oog, zoo wij op haar zedelijk 
doel, op het goede letten, dat zij, volgens hare 
natuur, vooral moeten bedoelen? Voor den mensch 
strekken zij, niet als dierlijk alleen, maar voorna- 
melijk als zedelijk wezen, niet om het leven slechts 
te verlengen of aangenamer en gemakkelijker te ma- 
ken, maar vooral om hem, als zedelijk wezen, in 
staat te stellen, dat hij zijne pligten betrachte, en 
het ware, dat is, het zedelijke heil der maatschap- 
pij bevordere. Dit in ’t oog gehouden, zeide ik, 
hoe rijst dan niet in ons oog het belang en gewigt 
der natuurkunde en geneeskunde! en hoe veel meer 
achting krijgen wij dan voor den natuurkundigen 
en voor den geneesheer niet! Dit intusschen is het, 
wat wij vooral aan de Socratische school te danken 
hebben. 

Zoo heb ik daarover meermalen met jonge ge- 
neeskundigen gesproken, en zoo eindigden wij met 
Socrates niet alleen, ten aanzien zijner gevoelens 
omtrent de natuurkunde, te verdedigen of te ver- 
ontschuldigen , maar hem zelfs toe te juichen, als 
hebbende hij inzonderheid de wijsgeerte van den 
hemel herwaarts teruggeroepen, om in alles het 
welzijn des menschen te bevorderen. Inderdaad, 
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zich uitstrekt en voor ons bereikbaar is; men vra= 
ge ook niet bij dat waarnemen, of het ons tot iets 
baten zal: dit weten wij niet: toeval zelfs heeft 
ons zoo vaak op gewigtige ontdekkingen gebragt: 
maar wij moeten zulks met een vast en bestemd 
oogmerk doen, en dit vooral nooit uit het oog ver- 
liezen, dat voor de beoefenaars der natuurkunde 
zoowel , als voor die der geneeskunde de mensch 
het hoogste onderwerp van navorsching zijn moet, 
Ik wil u, om het belang der zaak, Plato's denk- 
beelden hieromtrent nog wat vollediger doen ken- 
nen. 

Hoe verkeerd en ijdel de bemoeijingen van de- 
sulken zijn, die, bij het beschouwen en onderzoe- 
ken der natuur, den mensch en de menschelijke 
zaken uit het oog verliezen, ja zelfs, hoe belagche- 
lijk hunne handelwijze is, dit doet hij ons in het 
beeld der natuurvorschers zijner eeuw opmerken, 
dat hij ons in zijnen Theaetetus gegeven heeft: 
het is het beeld der wijsgeeren aller eeuwen. Na 
van die nietige menschen gewaagd te hebben, die 
tich altijd in den engen kring der menschelijke 
zaken bewegen, niet dan van regtsgedingen en on- 
derlinge geschillen van den eenen met den anderen 
weten te spreken en daarin alleen werkzaam zijn, 
gast hij tot de natuurvorschers over, die men ten 
zijnen tijde inzonderheid wrijsgeeren plagt te noe= 

u. 5 


nme le TT NDS ST 


66 


meu. Laat ons, zegt hij, zoo gij het goedvindt, 
van de oppersten, van de coryphieën van dezelve 
spreken: want wat zouden wij van de geringeren 
gewagen ? « Voorcerst dan weten zij van jongs af 
den weg naar de markt niet, noch waar het gerigt 
of het raadhuis of eenige andere vergaderplaats in 
de stad is: van wetten of volksbesluiten , geschre 
ven of ongeschrevene, zien vf hooren zij niets, en 
aan onderlinge verbintenissen, zamenkomsten , maal- 
tijden en drinkgelagen, om daaraan deel te nemen, 
ten einde staatsambten te verwerven, daaraan doen 
of denken zij zelfs in hunne droomen niet. 
Of er in den staat iets goeds of kwaads zij ge- 
beurd, en of iemand eenig kwaad van zijne 
voorouders, mannen of vrouwen, wedervaren zij, 
dat is hun nog minder bekend, dan de visschen, 
die in de zee leven. En dat alles weten zij zelfs 
niet dat zij niet weten: want zij onthouden zich 
daarvan niet, omdat het welstaat en eervol is daar=- 
op neêr te zien: maar inderdaad, van een’ ieder 
hunner is het alleen het ligchaam, dat zich in den 
staat ophoudt, daar zijn geest, dat alles als nietig 
tellende en verachtende overal, volgens Pindarus, 
heen zweeft, alwat boven en op de aarde is mee- 
tende, boven in den hemel de sterren waarnemen- 
de, en van al wat is, de natuur en het wezen door- 
vorschende , zonder zich tot iets, wat digt bij hem 
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ïs, neder te laten, Ilet gaat hem, zoo als men 
van Thales zegt, dat, toen hij naar boven keek 
en in een’ kuil viel, zekere slimme Thracische 
slavin spottende van hem zeide, dat hij wat daar 
boven in den hemel was zocht te kennen, 
maar wat daar vóór hem was niet bemerkte: die 
spot past op alle die wijsgeeren”’ (+) Zoo doet 
Plato Socrates in zijn’ Theaetetus over de natuur- 
onderzoekers eu wijsgeeren zijner eeuw spreken. 
Maar wilt gij zien, vrienden, hoe hij zelf over 
het beoefenen der natuurkundige wetenschappen 
dacht, leest dan zijn’ Túmaeus. Iet is er ver 
af, dat deze dialoog den toets der latere natuur+ 
onderzoekers zou doorstaan: het tegendeel: men 
ziet er uit, hoe groot, hoe onvergelijkelijk groot 
onze vorderingen daarin boven de zijne zijns 
maar de aanvang en het gansche beloop des dia- 
loogs geeft ons te kennen, hoe hij, om den mensch 
waar te nemen, de geheele natuur onderzocht 
wilde hebben. Het is met het heelal, dat hij Ti- 
maeus daar, in die verhevene rede, doet beginnen; 
maar met den mensch, als het schoonste en voor 
ons belangrijkste wezen, dat wij in het heelal ken- 
nen, doet hij hem eindigen. (2) En zoo inderdaad 
past het ons, al ons onderzoek der natuur in te rig= 





(1) -Theact, 195. C. —— 176, A. (2) Tim ay. A. 
5* 
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ten. Te zeggen, dat om den mensch alles zoo is, 
als het in het heelal voorkomt, is gewaagd en niet 
waarschijnlijk; maar wij moeten ter zake der 
menschheid, om den mensch in al zijne voortveffe- 
lijkheid te leeren kennen, ja maar ook om hem nog 
des te voortreffelijker en nog altijd beter en geluk- 
kiger te doen worden, het heelal in deszelfs geheel 
doorvorschen. Dat is de ware, de hooge rigting, 
die Plato volgens de beginselen der Socratische wijs- 
geerte, aan alle natuurkundige wetenschappen, tot 
derzelver doelmatige en regt heilzame beoefening 
gegeven heeft, en daarin, wie kan er aan twijfelen ? 
is de natuur en het wezen dier wetenschappen ge- 


grond. 


nnn 


DE REGTSGELEERDE, 
INZONDERHEID DE STAATKUNDIGE 
WETENSCHAPPEN. 


Geene wetenschappen zijn in aard en natuur met 
het stelsel van eigenbelang meer regelregt strijden 
de, dan de regtsgeleerde, bijzonder de staatkundi- 
ge. Want een’ teder te geven wat men hem ver- 
schuldigd is, maakt er, volgens de spreuk van Si- 
monides en den stelregel der Romeinsche regtge- 
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leerden, den groud van uit. (t) En desniettegen— 


staande heeft men in geene wetenschappen meer 
opzettelijk en gestadig, dan juist in deze, dat stel- 
sel overgebragt. Terwijl men in de school van So- 
crates de natuur van het regtvaardige en wat regt- 
vaardigheid mogt zijn, uitvorschte, riepen de so- 
phisten overluid: ijdele bespiegelingen! Het is een 
droombeeld, dat men daar najaagt. Eigenbelang 
en heerschzucht hebben de wetten doen uitvinden, 
ten einde men zich, met goeden schijn, de on- 
noozele, ligigeloovige menigte onderwerpen mogt 
en er zelf over heerschen: daarom is regtvaardig 
te zijn goed voor een ander, maar kwaad voor 
zich zelven. Zoo grof liet men zich daarover niet 
uit in latere eeuwen: integendeel, de leer van ei- 
genbelang hulde men, gelijk wij zagen , in het kleed 
van algemeen maatschappelijk nuts doch, wat staat 
kunde betreft, ten allen tijde, en sedert Machia- 
velli vooral, is de zaak zoowel, als de naam, in on- 
zekeren en min guustigen zin opgenomen, en heeft 
men zelfs niet zelden staatkundig handelen tegen 
regtvaardig handelen overgesteld. 

Om de natuur der regtsgeleerde en staatkundige 
wetenschappen wel te doorgronden, zien wij ons 
hier genoodzaakt, vrienden, dat groote vraagstuk , 
wat in de maatschappij de regtvaardigheid is, als 


(1) Plato dr Mep, 531. E. 
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mede wat wetten zijn, en waartoe wetten zoowel, 
als de geheele staatkunde, in den staat moeten die 
nen, ons ter beantwoording voor te leggen, Maar 
het zijn heerlijke onderwerpen van beschouwing, 
en wat is ook voor u, zoo velen gij regtsgeleerden 
of staatkundigen staat te worden, belangrijker? Want 
is dat de oorsprong der wetten, dat de staatkunde, 
wat men er zoo in vroegere als in latere eeuwen 
voor gehouden heeft, dan durve ik u in waarheid 
niet aan te raden, die wetenschappen verder te be- 
oefenen. Uwe goede natuur zal er u voor behoe- 
den; maar anders zou ik met reden vreezen, dat 
gij er, in plaats van handhavers van regt en vrij- 
heid, veeleer voorstanders, vergeeft mij de uitdruk- 
king, van het tegenovergestelde, van onregt en ge- 
weld door worden zoudt. Maar aan den anderen 
kant, zoo de spreuk van Simonides waar is, en 
uwe groote leermeesters daar te Rome op die spreuk 
met regt hebben zoeken voort te bouwen, dan zeg 
ik: gaat voort, jongelingen! gelijk gij begonnen 
hebt: gĳ staat door die oefeningen niet alleen 
voor de maatschappij nuttige, hoogstbelangrijke , 
maar ook inderdaad voor u zelven betere men- 
schen te worden. Van zoo veel belang is het, 
de natuur der regtvaardigheid en der wetten wel te 
onderzoeken : en daarom durve ik u al terstond 
toe te roepen: oefent w bij voorkeur, jongelin- 
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zen, in de Sorratische school! _ Socrates plagt, 
volgens Cicero, hem te verwenschen, te ezsecre- 
ren, zeide hij, die het eerst het nut van de natuur 
had afgescheiden. Door de xafuur verstond hij 
het regtvaardige, of liever de zucht tot regt, die 
ons van nature eigen is. Daarvan nut en belang af 
te scheiden , voor nut, voor het wezenlijke belang 
van den staat te houden, dat niet tevens stipt regt- 
vaardig was, noemde hij het ergste, het verderfe- 
lijkste van alle zedelijk kwaad. Zoo begon men daar 
in die school: en tot de wetten en de staatkunde 
overgaande, was het er zoo ver af, dat men door 
dezelve vrije menschen overheerschen deed, dat men 
haar integendeel daartoe deed strekken om den staat 
en deszelfs burgers vrij te maken; Men mengde 
daar niet regtvaardigheid, gelijk men doorgaans 
doet, met regt en geregtigheid en strafoefening, 
dat ook dwingelanden toegeschreven wordt, ligtvaar= 
dig ondereen, Dit laatste, zoo het den naam van 
regt mogt dragen, hield men voor een gevolg van 
het eerste; maar door middel van regtvaardigheid 
deed men regt en geregtigheid, en in de eerste 
plaats de wetten, tot het hoogste geluk van den 
staat, en bijzonder tot handhaving van deszelfs vrij- 
heid strekken. Gevolgen altemaal van het naauw- 
keurig nevorschen, wat men ìn den staat door reg/- 
vaardigheid te verstaan hebbe. 
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Dat alles kan men uit de Socratische philosophie 
leeren, vrienden, En verzuimt men zulks, gaat 
inen , zonder dat in acht te nemen, van jongs af 
den gewonen weg op, het gevolg er van kan ver- 
gehrikkelijk zijn. Zoo ligt wordt men dan aan die 
nietige, maar door en door bedorvene menschen 
te Athene gelijk, die, bij het bepleiten hunner 
regtszaken, den regter voor een’ tyran hielden, 
wien zij als slaven op allerlei wijzen moesten be- 
lieven, ja zochten te misleiden en te bedriegen. 
Hoort, hoe Socrates ons dezelve in Plato's T'heae- 
tetus voorstelt: het is in hetzelfde gesprek met 
_ Theodorus, waarin hij die ijdele natuuronderzoe- 
kers en wijsgeeren zoo naar het leven geschilderd 
heeft. _» Dikwijls, Theodorus, zegt hij daar, heb 
ik het opgemerkt, maar nu ook voornamelijk , ter- 
wijl wij zoo over de vraag, wat wetenschap is, zit- 
ten te spreken, en van “et eene op het andere, 
naar het valt, komen, hoe zij, die langen tijd in 
de wijsgeerte zich geoefend hebben, zoo zij eens 
voor de regtbank komen, belagchelijke redenaars 
schijnen. Hoe meent gij dat? vraagt Theodorus. 
Het komt mij voor, dat zij, die van jongs af aan in 
geregtshoven zijn bedrijvig geweest, met diegenen 
vergeleken, die zich steeds in de wijsgeerte en in 
dusdanige onderzoekingen als de onze nu zijn , geoe- 
fend hebben , als slaven opgevoed ‚zijn. — Hoe zoo? 
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— Wel doordat deze laatste, zoo als wij daar zeggen , 
steeds ruimte van tijd hebben en in rust en vrede 
met elkander zamenspreken: gelijk wij nu het der- 
de gesprek reeds, het eene na het andere, bij op- 
volging intreden, zoo ook zij, indien een nieuw 
onderzoek hun meer, dan het onderhavige, bevalt, 
het moge kort of lang zijn, dat doet er niets toe, 
zij aanvaarden het, zoo het maar got de waarheid 
brenge. Maar die anderen daar, altijd spreken zij 
met drukte en overhaasting: de bepaalde tijd toch 
dringt hen en laat hen niet toe om naar welgeval- 
len, waarover zij willen, te handelen ; maar de te- 
genpartij staat daar vóór hen, de onderwerpen en 
punten hun voorhoudende, buiten welke zij niet 
spreken mogen. En wat de redevoeringen betreft, 
altijd handelen die over hunnen medeslaaf ten aan- 
zien van den regter, die daar zit en het regt in 
handen heeft. Ook is de strijd niet onversthillig , 
maar raakt steeds henzelven, en dikwijls loopt het 
leven er mede gevaar: zoodat zij uit hoofde van dit 
alles hevig en scherp worden, en er zich op afrig- 
ten, om hunnen heer eu meester met redenen te 
vleijen en met daden te gerieven: maar klein zijn 
zij en niet regt van ziel. Want die slavernij heeft 
hun van jongs af alle ontwikkeling en wasdom, alle 
regtschapenheid en vrijheid benomen, daar zij hen 
noodzaakte om slinksche zaken te doen, en hunne 
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nog teedere zielen met vrees en schrik voor groote 
gevaren vervulde: zij konden die, zonder regt en 
waarheid er aan te geven, niet doorstaan, en al ter- 
stond dus tot leugen en tot beurtelings elkander on- 
regt aan te doen zich wendende, werden zij zoo 
verdraaid , zoo gebogen en gebroken, dat er niets 
gezonds meer aan hunne zielen was, wanneer zij van 
jongelingen ragnen werden, hoe schrander en wijs 
zij zich zelven ook voorkwamen” (1) 

Ziet, jongelingen, hoe gevaarlijk het is, zoo men 
zich niet vroegtijdig reeds van regt en geregtigheid , 
van wetten, van regters en strafgerigten, en in de 
eerste plaats van regtvaardigheid het regte begrip 
gevormd heeft. En dat is het, wat ik wenschte, 
dat gij met mij uit de Socratische school leeren 
mogt. Ik wil daartoe met u spreken, als Socrates 
in den Theaetetus met Theodorus spreekt, zonder 
overh@&sting: — wij hebben immers, even als die 
beide daar, tijd in overvloed ; — maar ook evenzoo 
met zucht voor kennis en wetenschap en vooral 
met waarheidsliefde, niet rustende, voordat wij een 
maal, hoe dan ook, te weten zijn gekomen, wat 
regtvaardigheid is. Dat is toch het probleem, 
van welks oplossing hier alles afhangt. Want 
zoo eerst kunnen wij leeren doorzien, wat wetten, 


(1) Theact.172G. ze 195B, 
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eigeulijk gezegde wetten, en wat regters voor den 
staat zijn, die de wetten handhaven, ja, wat regls- 
geleerdheid en wat staatfunde is. Plato dichtte, 
om zulks aan het licht te brengen, een’ volmaakten 
staat, bijzonder met oogmerk, om na te vorschen,, 
of regtvaardigheid op zich zelve en alleen genoeg- 
zaam ware om gelukkig te wezen. Wij zullen dan, 
zoo gij het goedvindt, op de grondtrekken van dien 
staat onze aandacht vestigen , en deszelfs grondrege- 
len, de grondregelen volgeus hem der echte staat= 
kunde, trachten in acht te nemen. Ik zeg niet, 
dat wij zoo doende verder zullen komen, dan de 
eerste regtsgeleerden en staatkundigen onzer tijden 
het heden gebragt hebben: het tegendeel veeleer : 
wij zullen beneden hen blijven, daar ook deze we- 
tenschappen , zoowel als al de overige, in de la- 
tere tijden en reeds bij de Romeinen, meer op- 
zettelijk en naauwkeurig, dan in de scholen der 
Grieksche wijsgeeren , behandeld zijn geworden: 
Maar wij zullen ons voor vele misvattingen en val- 
sche leeringen behoeden, waaraan zich zoo velen 
nog heden ten dage schuldig maken: — die leer 
toch van nut en belang, de grond aller verkeerde 
staatkunde, hoe heerscht die nog thans niet, door 
Bentham’s schriften vooral, de oude en nieuwe we- 
reld door! — daarvoor en voor alle diergelijke wan- 
begrippen en stelsels zullen wij óns leeren behoe- 
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den , en dat wel, door alles, volgens de Socrati- 
sche wijsgeerte, uit de ware grondbeginselen , zoo 
als die in ’s menschen ziel liggen, af te leiden. 
Dit zal op zich zelf al, meen ik, toereikende voor 
ons zijn om den aard en het wezen der regtsge- 
leerde wetenschappen regt te beseffen. 

Doch, voordat wij daartoe overgaan, wil ik u op 
nieuw eene fabel, die bij Plato voorkomt, vertel- 
len: — uit fabelen leert men in die oude school 
zoo veel! — of liever, de vertelling met u voort- 
zetten, die ik hier boven begonnen heb. Ik be 
doel die van Prometheus en Epimetheus, zoo als 
Plato dezelve door Protagoras laat voorstellen. Wij 
hebben die toch ten deele slechts vernomen : het 
belangrijkste er van heb ik tot nu toe verzwegen, 
ten einde het hier op de regte plaats te pas te 
brengen: en dat is de oorsprong der staatkunde, 
die daar geheel uit ’s menschen natuur afgeleid 
wordt. Want, nadat Epimetheus, zoo als wij ge- 
zien hebben, al wat hij had, aan de overige ge- 
slachten der dieren besteed, en Prometheus vervol 
gens aan het geslacht der menschen, hetwelk alleen 
overschoot en naakt daar stond, in plaats van dat 
alles, Aunstzin verleend had, zoo ging de mensch 
zich ver boven al de dieren verheffen. Hij maakte 
zich zelven kleederen, woningen, wapenen: hij 
vond woorden en talen uit, om met anderen te kun- 
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nen spreken: en, daar het een goddelijk geschenk 
was, dat hij aan Prometheus te danken had, zoo 
kwam hij er ook van zelfs tor om altaren en beel- 
ben voor de goden, ten einde die plegtig te ver- 
eeren, op te rigten en te vervaardigen. » Maar 
de menschen aldus toegerust, zoo luidt verder de 
fabel, leefden in het eerst verspreid: steden waren 
er nog niet. Zij kwamen dus door de wilde bees- 
ten om, daar zij alleszins zwakker dan dezelve wa- 
ren. De kunsten toch waren hun tot het voedsel 
genoegzaam, maar tot den oorlog met de wilde 
beesten niet toereikende. Want de staatkunde had- 
den zij nog niet, waarvan de oorlogskunst een deel 
is. Zij zochten zich wel bijeen te verzamelen , en, 
door het stichten van steden te redden; doch wan- 
neer zij bijeenvergaderd waren, deden zij elkander 
onregt aan, als niet hebbende de staatkunde, zoo- 
dat zij, op nieuw verspreid, omkwamen. Jupiter 
dus vreezende voor ons geslacht, dat het niet wel- 
ligt geheel mogt te niet raken, zond Mercurius tot 
de menschen, om hun schaamte en regt aan te 
brengeu , opdat deze sieraden en banden der steden 
mogten zijn, en zij zich onderling door vriendschap 
zouden verbinden. Hierop vroeg Mercurius aan 
Jupiter, op welk eene wijze hij schaamte en «egt 
den menschen zou aanbrengen: zal ik, zeide hij, 
even als de kunsten uitgedeeld zijn, zoo ook deze 
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verdeelen? die toch zijn dus verdeeld; een, die 
de geneeskunde heeft, is voor velen, die dezelve 
niet hebben, genoegzaam, en zoo ook de overige 
kunstbeoefenaars: zal ik dan ook schaamte en regt 
even zoo in de menschen brengen, of zal ik ze 
aan allen geven? Aan allen geven, zeî Jupiter: 
allen moeten die bezitten: want er zouden geene 
staten kunnen ontstaan, zoo weinigen slechts aan 
dezelve, gelijk aan de overige kunsten, deel had- 
den, en stel op mijn gezag eene wet vast, om hen, 
die van schaamte en regt ontbloot zijn, als pes- 
ten van de maatschappij te dooden.” (1) 

Ziet, vrienden, zoo haalden de Ouden uit de 
menschelijke natuur zelve, al wat tot ons tegen- 
woordig maatschappelijke leven behoort, en op deze 
wijze was het, dat zij ons zulks aanschouwelijk 
voorstelden. Zij schreven dat maatschappelijke leven 
niet aan zekere oorspronkelijke overeenkomst van 
menschen , aan een zeker maatschappelijk verdrag , 
een contract social, toe: zij gingen dieper. Zij 
vorschten in 'smenschen ziel beginselen na, waar 
uit alle diergelijke overeenkomsten of verdragen, 
hetzij van burgers in burgermaatschappijen, hetzij 
van volken onder elkander eenmaal ontstaan zijn en 
alleep ontstaan konden. En dat kwam met den 


(2) Profag. p.322B. Val. boren D.I. bl, 32. 
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mensch, zoo als hij zich altijd op den aardbodem 
vertoond heeften nog vertoont, geheel overeen. Bij 
de ruwste volken vindt men nog overal, zoo zij 
zich maar eenigermate ontwikkeld hebben, Auxst- 
zin, Die openbaart zich bijzonder in tooi en op- 
schik, in het maken van kleederen, in het bouwen 
van huizen, in het vervaardigen van wapenen 5 
doch zoo lang zich niet in hen een hoogere, een 
meer zedelijke zin, zeker gevoel van schaamte en 
van regt ontwikkeld heeft, ziet men hen elkander 
onregt aandoen, en de wapenen, die eigenlijk tot 
zelfverdediging tegen de wilde beesten hadden moe- 
ten dienen, tegen elkander gebruiken en zich on- 
derling verderven. Maar dan ook. nadat dit ge- 
voel bij hen opgekomen is, nadat die hoogere zin 
zich in hen ontwikkeld heeft, dan eerst ziet men 
steden staten, en verzamelingen van menschen, uit 
vrees ontstaan, geregelde maatschappijen worden, 
Dit zijn de beginselen van echte staatkunde: zoo 
men niet van daar begint, is al wat men van een 
gemeenschappelijk verdrag gezegd heeft, niets meer, 
dan verdichtsel. 

Veel is er welligt, vrienden, in die voorstellmg 
‚der oudheid, dat u vreemd voorkomt: die verbin= 
ding b.v. van schaamte en regt. Regt en gereg- 
tigheid klinkt in ons oor anders, dan schaamte, 
Welke overeenkomst ook, vraagt gij misschien, heeft 
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vriendschap met regt? En dan de staatkunde — 
wat heeft die met schaamte en vriendschap gemeen ? 
Ik antwoorde hierop, dat reg? hier in de beteeke- 
nis van besef van regt, besef van hetgene men 
aan een ander verschuldigd is, of, in één woord, 
in den zin van regtvaardigheid voorkomt. Dit laat 
zich met schaamte en onderlinge overeenstemming 
en vriendschap overeenbrengen: en zoo is die voor- 
stelling geheel, meen ik, op de natuur des men- 
schen en der volken gegrond. Wij begrijpen het 
daarom niet terstond, omdat wij, gelijk reeds aan- 
gemerkt is, regtvaardigheid niet behoorlijk van 
geregtigheid en strafgerigten onderscheiden. Het 
eerste is den mensch eigen, die zich zedelijk gaat 
ontwikkelen: dat begint met gevoel van schaamte: 
zoo wordt hij regtvaardig; maar het laatste is 
gansch en al, gelijk men het ook wel van zelfs zal 
opvatten, tot de vierschaar, tot den regter, den 
gestrengen, onverbiddelijken regter, die daar op 
zijnen regterstoel zit en volgens het regt en de 
wetten over leven en dood uitspraak doet, betrek 
kelijk. Dit laatste is het gevolg van het eerste, en, 
zoo het er niet het gevolg van is, dan is het on- 
regt in plaats van regt en geregtigheid, Want zal 
de regter naar behooren over leven en dood uit- 
spraak doen, moet hij zelf regtvaardig zijn, moeten 
de wetten, waarnaar hij oordeelt, regtvaardig zijn , 
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moet de wetgever bij het maken van dezelve het 
regtvaardige in ’t oog gehad hebben, moet er, in 
één woord, lang te voren reeds regtvaardigheid in 
den staat geheerscht hebben. Daarom laat Jupiter 
in de fabel dan eerst hem, die van schaamte en 
regt ontbloot is, als eene pest der maatschappij doo- 
den, nadat door schaamte en regt staatkunde on= 
der de menschen gekomen is. En wat nu einde- 
lijk dezen zonderlingen oorsprong van staatkunde 
betreft, men moge het aan de onnoozelheid der 
vroegste wijzen toeschrijven, dat zij haar in dezer 
veege uit zedelijke beginselen deden ontstaan, be= 
driege ik mij miet, zoe wordt zij daardoor eerst in 
ons oog eerbiedwaardig en datgene, wat men voor 
staten, om waarlijk gelukkig te zijn, het meeste 
verlangen zou. Maar genoeg al van het gevoelen 
der oudheid omtrent den oorsprong der staatkunde, 
Het zal ons nu des te meer in staat stellen om te 
weten te komen, wat volgens de Soeratische school 
de hoofdregelen der ware staatkunde zijn, en voor= 
al, wat in den staat de regtvaardigheid is. 

Om dit te vinden dichtte Plato, zoo als ik zeide, 
een’ staat. Hij liet denzelven uit 'smenschen nood= 
draft ontstaan. Onze eerste en grootste behoefte 
is, zeide hij, ons voedsel te verschaffen om te leven 
en te zijn: vervolgens, huizen te bouwen, klee= 
deren te maken en wat dies meer is, Zoo zal dan 

Ï. 6 
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onze staat eerst uit vier, vijf menschen bestaan, die 
zulks of ieder voor zich, of de een voor den an- 
deren bezorgen. Dat is bij Plato het begin eener 
maatschappij. Want hij onderscheidde zeer naauw- 
keurig het bezin der staten van de beginselen der 
staatfunde, hetgeen de lateren veelal zoo miet ge- 
daan hebben. Deze, gelijk ik reeds aangeroerd heb . 
laten «de meuschen al terstond eene overeenkomst 
of verdrag maken, om van hunne natuurlijke vrij- 
heid wat af te staan, ten einde van staatkundige 
vrijheid genot te hebben. Niets daarvan bij de. 
Ouden. Hoe hoog hunne beginselen der staatkun- 
de ook mogten wezen, zoo zij van het begin der 
staten gewaagden , spraken zij, gelijk de natuur des 
menschen het meêbrengt, van zucht tot gezellig 
heid, (*) of alleen ook wel, zoo als Plato hier, van 
nooddruft en behoefte. Maar hier brengt ons Pla-- 
to, of liever Socrates bij hem, al terstond op ze- 
ker belangrijk beginsel der staatkunde. Zal ieder 
van die vier, vijf menschen, vraagt hij, dat alles 
alleen voor zich zelven verzorgen, of zal dit de 
regel zijn, dat ieder, wat hij doet, ook voor de 
anderen doe, zoodat de landbouwer voor allen het 
land bebouwt, en zoo ieder voor allen zijne kunst 
en bekwaamheid uitoefent? Dit laatste wordt tot 





(1) Cie. de Fin, IV. 2, 
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wegel, tot vasten, onveranderlijken regel gesteld: en, 
nadat Socrates vervolgens met Glauco en Adiman- 
tus den staat van kleine beginsels tot volkomenheid 
gebragt heeft, zoodat dezelve uit menschen van 
allerlei kunst en bedrijf bestaat, én daarbij nog 
inzonderheid de wachters, die denzelven tegen de 
vijanden moeten bewaken, en bovenal de overheden 
gekomen zijn, zoo wordt die regel op allen toege- 
past en dus uitgedrukt; niemand leve of handele 
voor zich alleen, maar teder om tevens in de be= 
hoefte van allen te voorzien. 

Wij onderzoeken, vrienden, wat regtvaardigheid 
in den staat is, en, wat dunkt u? bespeuren wij 
dezelve al niet eenigermate in dezen algemeenen 
staatsregel? Het is ten minste een ander en hooger 
beginsel, dan van eigenbelang, dat wij hier ont= 
dekken. Het is een beginsel van algemeene wel- 
willendheid en bereidvaardigheid voor elkander, van 
onderlinge toegenegenheid, ja, van liefde en vriend- 
schap; zoodat Socrates het Pythagorische, vrienden 
hebben al het hunne gemeen, er op toepasselijk 
maakt. Maar bijzonder is dit tot de twee hoofd- 
gedeelten der maatschappij, tot de wachters van den 
staat en de overheden, die uit de wachters verko- 
zen moeten worden, betrekkelijk. Beide moeten 
hun geheele leven aan het welzijn hunner mede- 


burgers, de eerste aan de handhaving hunner vei= 
6: 
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ligheid , de laatste aan het geregelde beheer hunner 
belangen wijden; maar om hiertoe in staat gesteld 
te worden, moeten ook beide en bijzonder de 
overheden eene bij uitstek goede en doelmatige op- 
voeding en opleiding genieten: en ziedaar ons ge- 
komen op een gewigtig punt in de Socratische en 
Platonische staatkunde, de opvoeding der jeugd. 
De wachters zijn van nature manhaftig: hoe kon- 
den zij anders tegen den vijand bestand wezen ? 
Maar die manhaftigheid moet met zachtaardigheid 
gepaard gaan: want, zoo vreeselijk zij voor den 
vijand zijn, zoo minzaam moeten zij voor de hunnen 
wezen. Zoo komt Socrates, bij het voorstellen van 
dat alles, op de beoefening der gymnastiek en der 
muzijk: een der schoonste gesprekken in de dia- 
logen van Plato, waarvan wij reeds bij onze navor- 
schingen der paedagogica, gelijk gij u herinneren 
zult, met zoo veel vrucht partij hebben getrokken. 
Daartoe dan dient die geheele opvoeding der wach 
ters van den staat, dat zij inzonderheid het man— 
haftige, dat in hen is, door de gymnastiek voeden ° 
en versterken, en door de muzijk tegelijkertijd ver 
hoeden, dat zulks niet bij hen den boventoon be- 
kome, maar met het zachtaardige, dat hun tevens 
moet eigen zijn , in overeenstemming gebragt wor- 
de. Maar bijzonder, gelijk ik zeide, zorgt Soera- 
tes hier voor der overheden opleiding, dat die 
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vooral goed en doelmatig zij. Deze toch moeten de 
wetgevers van den staat, alsmede de uitvoerders en 
handhavers der wetten worden: en daartoe is het 
vooreerst noodig, dat zij, na door muzijk en gym- 
nastiek genoegzaam voorbereid en geoefend te zijn 
geworden , door de zuivere wetenschappen, inzon- 
derheid door de redeneerkunde, tot het rijk der 
waarheid opgeleid worden, ten einde het regtvaar- 
dige zelf met hun zielsoog aanschouwende, daarnaar 
voor den staat wetten te vormen, die als het merk 
van het regtvaardige dragen. Maar dit niet alleen. 
Zullen zij niet slechts bespiegelende wijsgeeren, maar 
ook inderdaad bestuurders van den staat worden, 
zoo moeten zij tevens, door gepaste opvoeding en 
opleiding, dadelijk werkzaam zijn om de zaak van 
waarheid en regt onder hunne medeburgers voor 
te staan en te verdedigen. Zij moeten niet slechts 
zelve in het rijk der waarheid komen, maar ook 
hetgene zij daar te weten gekomen zijn, tot heil 
der maatschappij doen dienstig zijn. 

Deze zijn de hoofdtrekken van het beeld des vol- 


. maakten staats, dat Plato ten zijnen tijde ontwierp* 


Het laat zich in deszelfs geheel geenszins, ik geve het 
u toe, op onze staten, en ook zelfs niet op die der 
oude gemeenebesten overbrengen. Dat Pythagorische 
toch, vrienden ús alles gemeen, ook op het bezit 
van goederen, van vrouwen en kinderen te willen 
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toepassen , is ongerijbd , om uiet te zeggen, tegeu— 
natuurlijk en belagchelijk. Velen hebben daarom de 
geheele voorstelling met bespotting bejegend , schoon , 
ook weder anderen, die niets in Plato meenden te 
mogen misprijzen, dezelve in haar geheel zochten 
te verdedigen. Wij, vrienden, willen geene van 
die beiden navolgen, maar liever, dat ongepaste als 
een gebrek over het hoofd ziende, met het beeld 
zelf ons voordeel doen, om er verder de echte be- 
ginselen en hoofdregelen van staatkunde in na te 
vorschen. Waut veel is er voorzeker in, dat op 
alle welgeordende staten toepasselijk is. Vooreerst 
die regel, dat ieder het zijne doe, en dat niet 
voor zich alleen, maar ook voor anderen en voor 
allen: wordt die door een iegelijk in acht geno 
men, zoo komt daar niet alleen onderlinge hulp 
betooning uit voort, maar het geeft tevens, dunkt 
mij, eene aanleiding te meer, om het eigene van 
regtvaardigheid, een’ ieder het zijne te geven, in 
den staat te doen heerschen. Verder, indien hierin, 
zoowel de regeerders als de wachters den overigen 
voorgaan; — deze toch wijden zich geheel aan 
den staat: — hoe moet dat voorbeeld niet op al 
len werken! Maar daarenboven, die drie deelen 
van den staat, het volk, de wachters en de over 
heden, vindt men die niet eveneens in alle wel- 


geordende maatschappijen? Wij spreken hier uiet 
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van regeringsvormen: die zijn in oude en latere 
tijden oneindig verscheiden geweest: ook miet van 
de verdeeling der magten, der wetgevende, uit- 
voerende en regterlijke magt, die mede al zeer on- 
derscheiden geweest is: het is ons hier om het 
wezen der staten te doen, en is er dan ooit ééne 
geweest, waarin men niet die drie deelen, hetzij dan 
scherper of minder scherp , van elkander afgeschei- 
den vond? Ook bij de Romeinen zelfs, waar ie- 
der burger wachter van den staat moest zijn, ie- 
der raadsheer veldoverste kon worden, onder- 
scheidde ook daar niet Polybius met regt, en op 
zijne aanwijzing Cicero, de genoemde drie deelen, 
den raad,- de consuls of krijgsoversten, en het 
volk? Doch laat ons zien, wat Plato hieruit op- 
maakt, om eenmaal de vraag te beantwoorden, wat 
in den staat de regtvaardigheid zij. 

Na ons aldus, zegt Socrates, een’ staat te heb 
ben voorgesteld, die met regt dien naam mag dra- 
gen, zal het ons niet moeijelijk zijn op. te sporen, 
waar in denzelven twee der hoofddeugden, die er in 
vereischt worden, wijsheid en dapperheid, huis- 
vesten. De eerste vinden wij van zelfs bij de be- 
stuurders, de laatste bij de wachters. Doch een 
staat moet niet alleen door wijsheid en dapperheid 
uitmunten ; men moet er ook gematigdheid in vin- 
den. Waar die te ontdekken? Vergeefs zoeken 
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wij dezelve bij het eene of andere gedeelte van dert 
Staat, als aan hetzelve uitsluitend eigen. Want 
zoowel ‘die den staat regeren , als zij, die door hen 
geregeerd worden, zoowel die den staat bewaken 
en verdedigen, als alle de overigen, die door hen 
beveiligd worden, allen even zeer moeten gematigd 
en ingetogen zijn. Wel nu dan, zegt Socrates, 
het zij zoo: laat dan gematigdheid aan geen deel 
van den staat bijzonder eigen zijn, maar schrijf 
haar aan alle deszelfs deelen gelijkelijk toe. Zoo 
maakt zij in den staat als de harmonie en het on- 
derling verband uit, waardoor alle de burgers, van 
wat rang of stand of kunst of bedrijf zij ook zijn 
mogen, met elkander onderling overeenstemmen. 
Deze overeenstemming der bijzondere deelen was 
het, wat Plato in een’ staat, zoo dezelve volmaakt 
en dus in de eerste plaats zedelijk goed mogt zijn „ 
bijzonder vereischte , en Cieero zoo regt Platonisch 
uitdrukte: U# iu fidibus, ac tibiis, atque cantu 
ipso, ac vocibus concenlus est guidam tenendus 
e distinctis sonis, quem úmmutatum ac discre- 
pantem aures eruditae ferre non possunt, isque — 
concentus. e. dissimillimarum vocum moderatione 
concors tamen efficilur el congruens: sic e sum 
mis et infimis el meds interjectis ordinibus, 
ut sonis, moderata ratione civitas consensu dis 
simillimarum concinil, el quae harmonia a mum 
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sieis dicitur in cantu, ea est in civitate concor- 
dia, arctissimum atque optimum omni in repu- 
blica vinculum incolumitatis. (1) Maar hoe nu 
verder? gaat Socrates hierop voort: het is ons 
voornamelijk om de regtvaardigheid te doen, waar 
die in den staat moge schuilen en wat die moge 
‘zijn: wat zegt gij er dus van, Glauco en Adiman- 
tus? Waar de wijsheid, waar de dapperheid, waar 
de gematigdheid daar te vinden is, weten wij: 
maar hoe nu die deugd, die er nog overschiet, de 
regtvaardigheid te ontdekken? Maar, vrienden, 
dus v t hij, wij zijn hier op het spoor, ge- 
loof ik; past dus op, dat zij ons niet ontsnappe. 
Maar ziet! daar heb ik haar al. Bespottelijke on- 
derzoekers als wij toch zijn! Daar zoeken wij in 
de verte, wat ons hier voor de voeten ligt. In- 
derdaad, wij zijn aan menschen gelijk, die zoeken 
naar hetgene zij in handen hebben. Want ziet 
maar eens: hebben wij niet van den beginne af 
aan tot regel, tot algemeenen , onveranderlijken re- 
gel gesteld, dat niemand voor zich alleen leve en 
handele en zoo alles te gelijk doe, maar ieder één 
ding doe en dat tevens voor algemeen gebruik? 
Dat de landman het land voor allen bebouwe, en 
eveneens die huizen bouwt en kleederen maakt, 


(1) Cic. de Rep, L.ll.csá1. C£, Plato de Rep. IV, 432, 
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dit voor al de anderen doe? Was dit niet onze 
grondregel? en, doet ieder op deze wijze, wat 
zijne bestemming en pligt is, werkt ieder zoo den 
anderen in de hand, geeft ieder zoo den ande- 
ren wat hij hem verschuldigd is, komt er einde- 
lijk nog dit bij, dat allen op gelijke wijze aan de 
overheden en wachters verschuldigden eerbied en - 
achting toedragen, en deze wederkeerig al hunne 
wijsheid , al hunnen moed aan het welzijn van den 
staat besteden — wel nu, zullen wij dan niet, bij 
het opvolgen van dien grondregel, zeggen, dat de 
regtvaardigheid , die in den staat moet heerschen , 
daarin gelegen is? Maar nog iets. Ziet gij niet, 
dat, brengt gematigdheid overeenstemming van alle 
de deelen des staats te weeg, zoo ook regtvaardig- 
heid die deelen tot deszelfs heil en geluk kracht- 
dadig doet werken ? Want waartoe al die wijsheid 
in het regeren, al die manhaftigheid in het verde 
digen van den staat, waartoe ook die gematigdheid 
en zelf beheersching in ieder der deelen, zoo niet 
elk dier zelfde deelen voor het algemeene welzijn 
het zijne doe en aan allen toebrenge, wat het aan 
allen verschuldigd is? Ziedaar dus regtvaardigheid , 
even zoo de innerlijke kracht van den staat, als de 
gematigdheid er de overeenstemming van uitmaakt. (1) 


(1) Plato de Ry. 1V.428- 455. 
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Al ben ik zoo min regisgeleerde, vrienden, als 
ik natuurkundige of geneeskundige ben, hetgene ik 
omtrent deze wetenschappen in die oude scholen 
geleerd en u hier voorgedragen heb — ik schro- 
me niet er voor uit te komen — het bevalt muj 
niet alleen bij uitstek, maar het schijnt mij zelfs 
toe, vrij wat zekerder tot de ware regtsgeleerdheid 
en staatkunde te brengen, dan hetgene ik uit zoo 
vele schriften daarover van latere tijden vernomen 
heb. Geene veronderstellingen daar van zeker oor- 
spronkelijk maatschappelijk verdrag, waartee wel 
voorzeker de toestand van nog ruwe volken’ geene 
de minste aanleiding geeft, maar daarentegen zie ik 
daar alles uit 'smenschen natunr, uit zijne zedelijke 
ontwikkeling door gevoel van schaamte en regt af- 
geleid. En die staat van Plato, ofschoon die ook 
nooit bestaan hebbe, wij ontdekken er staatsver= 
ordeningen in, die op alle staten, zoo er orde en 
rust in zal heerschen, toegepast moeten worden. 
Opvoeding daarenboven en opleiding, waarom zoo 
vele staatkundigen in hanne stelsels zich bijna niet 
hekreund hebben, maken er de ziel van uit: en, 
wat het groote vraagstuk, hetwelk ons thans vooral 
bezig houdt, wat in den staat de regtvaardigheid 
is, aangaat, dit, dankt mij, zien wij er al vrij vol- - 
ledig door opgelost. Niet alleen, dat wij regtvaar- 
digheid van eigenbelang, waarvan men zoo gedurig 
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hoort spreken, er juist door leeren onderscheiden , 
maar ook krijgen wij er dieper inzigt door, wat wij 
door regtvaardigheid te verstaan hebben. Bij Plato 
is in het begrip er van meer dadelijke werkzaam 
heid, dan men doorgaans met dit woord te kennen 
geeft. Het is niet slechts een ontkennend denk- 
beeld , niemand het zijne te onthouden, ook niet 
blootelijk, een’ ander te geven wat men hem moet 
geven, maar ook, zulks vrijwillig en gaarne te 
doen, ja, zich te beijveren om dit te doen: het- 
geen Simonides welligt ook bedoeld heeft, maar de 
eerste stantkandigen der oudheid, als hoofdeigen- 
‚schap, aan de regtvaardigheid hebben toegeschre- 
ven. _Plurùmi guidem philosophorum, zegt Lac- 
tantius, sed maxime Plato et Aristoteles, de jus- 
titiâ multa dizerunt, adserentes et extollentes 
eam summâ laude virtutem, quod suum cuüyue 
tribuat, quod aequitatem in omnibus servet, et, 
eum caeterae virtutes quasi tacttae sint, et intus 
inolusae, solam esse justitiam, quae nec sibi 
tantum conciliata sit, nec occulla, sed foras tota 
promineat, et ad bene faciendum prona sit et 
quam plurimis prosit.(t) Zoo zegt Cicero er van: 
Justitia foras spectat et projecta tota est atque 
eminet: en in een ander fragment bij Nonius: quae 


(1) Lact, Epit, c. 55. 
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virtus praeter caeteras tota se ad alienas por- 
rigit utilitates atgue ezplicat ;{1) maar inzonder- 
heid, waar hij, van Plato en Aristoteles gewagende, 
zich aldus daarover uitlaat: llorum fuit heroum, 
eam virtulem, quae est una maxime munifica el 
tiberalis et quae omnes magis, quam sepsa, 
ditigit, alüis nata potius, quam sibi, excitare ja- 
eentem et in illo divino solio non longe a sapien- 
tiâ eollocare. (2) Maar wat hebben wij het, die 
Nederduitsch spreken, van zoo ver te zoeken? 
Ons regtvaardigheid en regtvaardig te zijn drukt 
dat volkomen uit. En dat is het wel gewis, wat 
de oude Romeinsche regtsgeleerden uitdrukkelijk 
hebben te kennen gegeven met hun constans et” 
perpetua voluntas jus suum cuwiyue tribuendi. 

Al meer en meer komen wij zoo, vrienden, op 
de natuur en het wezen der regtsgeleerde en staat- 
kundige wetenschappen. Zonder van regtvaardig- 
heid het ware begrip te hebben, is het onmogelijk , 
dezelve in den grond te kennen. Maar daartoe 
behoort ook, dat wij weten, wat wetten, eigenlijk 
gezegde wetten zijn, en, waartoe zij in den staat 
moeten dienen. Hebben wij ook dit eenmaal ge- 
vat, en daarbij leeren beseffen : wat wij door vri- 
heid van den staat en door het welzijn van sta= 


(1) V. Majur ad Crc. de Rep. MIL 5, (2) Id.t.L 1.9, 
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ten te verstaan hebben, dan zal het ons niet al= 
leen blijken, wat regtsgeleerdheid en staatkunde is, 
maar ook nog daarenboven, hetgeen u voorzeker, 
jonge beoefenaars der regten, niet onverschillig 
kan zijn, hoe schoon, hoe verheven, hoe belang- 
rijk, ja, noodzakelijk voor alle staten de beoefe- 
ning uwer wetenschappen is. Welaan dan in de 
eerste plaats, wat zijn wetten ? 

Zonder schaamte en regt, zonder regtvaardig- 
heid, verklaarden de Ouden, kan er geen staat 
bestaan. Zoo vaak Cicero van staten spreekt, houdt 
hij zulks voor het hoofdvereischte er van. Non 
omnis hominum coetus quoguo modo congregatus 
populus est, sed coetus mullitudinis juris con- 
sensu et utilitatis communione sociatus.{t) Het 


is even zoo met de wetten gelegen. Door wetten 
verstaan wij hier niet bevelen en magtspreuken van 
alleenheerschers, zoo als die van de Perzische ko- 
ningen waren. Die zijn gansch willekeurig en 
kunnen wel geheel strijdig met regtvaardigheid en 
“heilloos voor den staat zijn. Maar ook bijzondere 
verordeningen, die ten beste des lands gemaakt 
_ worden, schoon deze ook verbindende kracht als 
wetten hebben, moeten wij wel van wetten onder- 
„scheiden. Bij het eene volk vinden wij die geheel 


(1) De Rep. |. c. 58. 
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anders, dan bij het andere, en hetgeen daarom= 
trent voor het eene volk nuttig en heilzaam is, 
zou voor het andere onnut, ja, schadelijk kunnen 
zijn. Wanneer wij van wetten spreken, die, als 
zoodanig, overal en ten allen tijde heilzaam voor 
de staten zullen zijn, bedoelen wij grondregels van 
doen en laten, die zich, even als de staten zelve, 
waarvoor zij dienen , door regtvaardigheid kenmer- 
ken. Zij zijn niet zoo zeer gewrochten van kloek 
heid en wijs beleid, als wel uitvloeisels van ons 
natuurlijk besef van het regtvaardige: weshalve zij 
in alle wetgevingen, hoe verkeerd dan ook, toch 
zich nog, ondanks dezelve, hier en daar vertoonen. 
Natuurwetten noemden haar de Ouden, en die ziet 
men heerschen in de oorspronkelijke zeden en ge- 
bruiken der volken, waaruit hunne geschrevene 
wetten meestendeels ontstaan zijn, als mede in de 
bfreeu der Grieksche staten en de dezes XII ta- 
bularum der Romeinen, die, hoe gewijzigd in la- 
tere tijden, toch volgens Cicero de grondslagen 
gebleven zijn der geheele Romeinsche regtsgeleerd— 
heid. () Het zijn de wetten in één woord, die, 
volgens de oude fabel uit ’smenschen gevoel van 
schaamte en regt voortgesproten zijn, en aan wel- 
ker hoofd deze staat: een’ teder het zijne te geven. 


eer 


(1) Gie. de Orat. 1. 64. 
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Uit dit een en ander zien wij, hoe zoodanige 
algemeene natuurwetten van bijzondere verordenin- 
gen onderscheiden zijn; maar nu deze laatste, 
hoe moeten zij, ten einde er in den staat waar 
menschengeluk heersche, met die natuurwetten ver= 
eenigd worden? In de vroegste wetgevingen ston- 
den deze vooraan, en bevalen in korte spreuken, 
den goden en menschen te geven, wat men hun 
verschuldigd was, waarbij uitdrukkelijk geboden 
werd niet te stelen, niet dood te slaan, niet te las- 
teren en wat dies meer is(t). In latere tijden 
heeft men ze als bekend voorondersteld , en ‚ zon- 
der van haar opzettelijk gewag te maken, haar in 
den geest aller verordeningen zoeken te doen heer- 
schen. Zoo deden zij het geheele burgerlijk regt, 
en, met de staatkunde, het geheele staatsregt tot 
bevordering van regtvaardigheid in den staat strek 
ken. De wetgever, zegt Plato, heeft het goede, 
maar in de eerste plaats het regtvaardige in het 
oog. Hij vergelijkt hem bij een’ schilder, die het 
schoone voor den geest moet hebben, zal hij, als 
een Zeuxis, eene Venus of Helena schilderen: zoo 
moet de wetgever, zegt hij, naar het zuivere idé 
van het regte of regtvaardige zijne wetten maken, 
om die tot regelmaat der handelingen in de maat- 


(1) Zie Heyne, de civ. Gr. in M. Gr. et Sic. legibus, 
Opusc. Vol, 11. 
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schappij te doen strekken. (1) Zonder vergelijking 
had hij kunnen zeggen: het regtvaardige altijd in 
het oog houdende, moet de wetgever zijne wetten 
en inzettingen maken, opdat hij die doelmatig voor 
den staat doe dienen. En ziedaar dan het ver- 
band, het noodzakelijk verband der natuurwetten 
met alle bijzondere verordeningen en inrigtingen 
van burgerlijk regt en staatsregt, die naar gelang 
van omstandigheden gewijzigd worden: deze heb- 
hen het nuttige en goede tevens, gelijk gene alleen 
‚het regtvaardige ten doel; maar, zullen zij in 
waarheid het nut en belang van den staat bevorde- 
ren, zullen zij in waarheid goed zijn, zoo moet er 
de geest der natuurwetten in heerschen : dan eerst 
krijgt de staat niet alleen verordeningen en instel- 
lingen der staatkunde, maar wetten, in den waren 
zin wellen, die, wat ook het algemeen belang 
schijne te vorderen, alleen moeten opgevolgd wor- 
den. 

Wij komen zoo van zelfs op een duidelijk begrip 
van hetgeen men ratuurregt noemt; maar ik denk 
nog altijd, vrienden, aan die eenvoudige voorstel 
ling in de onde fabel, zoo als Prometheus daar aan 
de menschen, en niet aan dezen of genen, maar; 
volgens Jupiters uitdrukkelijken last, aan allen zon 





(1) De Rep VL Sor. A, 
mn. 7 
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der onderscheid, schaamte en regt in het harte 
geeft. Hoe komt dat niet overeen met de natuur- 
wet, de lex naturae, dic den grondslag van alle 
natuurregt uitmaakt en waarvan men z00 altijd in 
de oude scholen sprak! Cicero zockt zijn begrip 
daarvan op allerlei wijze uit te drukken: zij is bij 
hem de recta ratio únperandi ac prokibendi: () 
zij is de recta et a numine Deorum tracta ratio, 
ümperans honesta, prohibens contraria:(2) zij is, 
wat meer is, de ratio dnsita in natura, quae ju- 
bet ea, quae facienda sunt, prohibetgue contra- 
ria, \®) Van haar zegt hij, in de zaak van Milo 
tot de regters sprekende: est enùm haec, judices, 
non scripia sed nala lex: quam non didicùmus, 
ascepimus, legimus, verum cx naturâ ipsâ arri- 
puimus, hausimus, expressinus;: ad quam non 
docti, sed facti, non instituti, sed imbuti su- 
mus. (*) Hij gaat nog verder: cum legem dico, 
zegt hij, zihil altied intelligi volo, quam impe- 
rium, sine quo nec domus ulla nec civitas nec 
gens nee hominum universum genus stare nec 
rerum natura omnis nec ipse mundus potest. (9) 
Zoo noemt hij haar: aeternum quiddam, quod uni- 
versum mundum regit, ünperandi prohibendi sa- 


bd 





(1) Legg. 1.15. (a) Eod.28, (3) Legg. 1.6. (4) Pro 
Milsne c.4. (5) Legg. HIL. 1. 
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pientia, {*) Heerlijke uitspraken om “vel uit te 
drukken, wat wetten, eigenlijk gezegde wetten zijn : 
zij moeten toch geheel met de natuur overeenko= 
men: hetgeen almede Ciecro zegt: lez est justo 
rum únjustorumgue distinctio, ad illam antiguisz 
simam et rerum omnium principem expressa na= 
turam, ad quam leges hominum diriguntur, quae 
supplicio ünprobos affieitunt ac tuentur ac defen- 
dunt bonos, (2) En zoo ook in het beroemde frag- 
ment van zijn werk de Republica: want overal, en 
in dit werk voornamelijk spreekt hij daarvan met 
nadruk. Est gwidem vera lex, recta ratio, na- 
turae congruens, diffusa in omnes, constans, 
sempiterna, quae vocet ad officium jubendo, vi- 
tando a fraude deterreat, quae tamen neque 
probos frustra jubet aut velat, nec ümprobos ju 
bendo aut vitando movet. Huic leyt nec obrogari 
fas est, neque derogari ex hac aliquid licet, ne- 
gue tota abrogari potest. Nee vero aut per se- 
natum aut per populum solvi hac lege possumus, 
Negue est quaerendus explanator aut interpres 
ejus alius: nee erit alia lex Romae, alia Athe- 
nis, alia nunc, alia posthaec; sed et omnes gen= 
des et omni tempore una dex et sempiterna et 
bnmortalis continebit; wunusque erit communis 





(1) Leggelleá. (2) Legge IL. 5. 
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guasi magister et imperator omnium Deus ille, 
dezis hujus inventor, disceptator, lator: cui qut 
non parebit, ipse. se fugiet ac naturam hominis 
aspernabitur, algue hoe ipso lwet maximas poe- 
nas, etiamsi caetera supplicia, quae putantur, 
effugerit. ©) _ Ziedaar heginselen , vrienden, voor 
echte regtsgeleerdheid , zoo als die de Ouden uit 
's menschen natuur afleidden. Hoe edel worden 
ons bij het indenken van dat alles uwe wetenschap- 
pen niet! Men heeft de regtsgeleerden vaak van 
spitsvindigheid beschuldigd, als of zij niet steeds 
de eenvoudige taal der waarheid spraken; maar hoe 
dit aan die wetenschap zelve te laste te leggen, zoa 
zij volgens Cicero de eenvoudigste aller wetten , de 
natuurwet, ten grondslag heeft? Reg door zee 
moet, dunkt mij, wel bijzonder de leus van regts- 
geleerden zijn: of, is het toeval, dat het. woord 
regt niet alleen bij Òns en onze aanverwanten, de 
Duitschers ‚ maar ook bij de Franschen , Engelschen , 
ltalianen dit denkbeeld uitdrukt, zoo als ons bij 
het noemen van regt, droit, right, dirilto van 
zelfs blijkt? Al onze woorden, die tot regtsge- 
leerdheid betrekkelijk zijn, behelzen hetzelfde be 
grip van regten weg, hetgene tegen dat van stink 
sche wegen overstaat, als regtvaardig, regt, ge- 


(1) Cie, de Rep. Ille 21. 
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regligheid, gerigten, regter en welke niet al? 
Maar nu in de tweede plaats, vrienden, de vraag: 
waartoe moeten de wetten en regtsverordeningen 
met derzelver strafbedreigingen in den staat die- 
nen? Bij de beantwoording van dezelve, verbeel- 
de ik mij, zullen uwe wetenschappen nog oneindig 
hooger in onze schatting rijzen. 

De bestemming van de wetten zal wel deze zijn, 
dat, onder hare bescherming, regvaardigheid in den 
staat heersche: en dat sluit in, dat zij tevens de 
vrijheid der burgers in den staat moeten handha- 
ven, ten einde deze rustig en gelukkig kunnen le- 
ven: gewis eene schoone en heerlijke bestemming 
van dezelve, Maar wat is vrijheid in den staat? 
wat is in ’t geheel vrijheid? Dit dient wel vastge- 
steld te worden om hare bestemming regt te waar- 
deren. Men gebruikt dit woord voor de vrijheid 
in den zoogenaamden watwurstaat: men gelsruikt 
het eveneens voor die van volksregering, als het 
meest met dien natuurstaat overeenkomende. Velen 
schijnen zelfs natwurvrijheid tegen staatkundige 
vrijheid over te stellen. Want, zoo als wij reeds 
gezien hebben, zij laten den mensch van zijne oor- 
spronkelijke vrijheid wat afstaan, wanneer hij zich 
aan de wetten van den staat onderwerpt. Maar 
wat wordt er dan, met al die onderscheidene be- 
teekenissen des woords, van de zaak zelve? Het 
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tegendeel, zou ik zeggen, van hetgene vrijheid tn- 
derdaad is. Immers, om met dien natuurstaat te 
beginnen, zoo deze, volgens Hutcheson, Rousseau 
en vele anderen, ’s menschen toestand is, voordat 
“hij tot maatschappelijk leven is gekomen, dan weet 
ik niet, hoe vrijheid daar te ontdekken is. Want, 
ja, door wetten wordt daar dan niemand beteu- 
geld, doch, volgens de fabel, en gelijk de geschie 
denis aller volken het leert, doet men in dien zelf- 
den natuurstaat elkander onregt aan, maakt de een 
zich den anderen tot slaaf, heeft er geen regt dan 
dat des sterkeren plaats, verwoesten en verdelgen 
zich de ruwe stammen onderling: wel nu, is dat 
vrijheid, of, is het niet veeleer het tegendeel er 
van? Maar de volksregering : zoo ergens, zal daar 
wel vrijheid te vinden zijn. Want, volgens Otanes 
‚bij Herodotus, heeft deze regering vooreerst den 
schognsten aller namen, icoverziyt dit zegt, dat de 
wetten gelijkelijk voor allen zijn? vervolgens worden 
daar de overheden hij het lot verkozen, is ieder 
aan het volk verantwoording schuldig, en zijn de 
beraadslagingen over den staat aan allen gemeen, (1) 
Maar over die zelfle volksrcgering, zoo als zij te 
Athene plaats had, hebben wij Plato's oordeel 
reeds vernomen, waar hij dat oppermagtige volk 





(2) Herad. LIL. So, 
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met een groot beest vergelijkt, dat de staatslieden 
zoeken te bekoren, en zoo doende tam te maken, 
ten einde het tot bevrediging hunner onbepaalde 
heerschzucht te doen dienen. Indien deze verge- 
lijking juist is, hoe veel overeenkomst de volksrege- 
ring dan ook met den natuurstaat moge hebben, 
zou ik er eveneens alweêr meer het tegendeel van 
vrijheid, dan de vrijheid zelve in weten te ontdek- 
ken. Want dat volk daar, één van beide, of het 
doodt en verslindt zijne leiders en begoochelaars, of 
het laat er zich zóó door misleiden en begoochelen, 
det het er eenmaal met den geheelen staat voor 
moet onderdoen. Maar laat Plato ons, zonder 
beelden en vergelijkingen, in zoodanigen vrijen 
burgerstaat binnenleiden: zoo kunnen wij des te 
beter zelve over de zeak oordeelen. 

Nadat Socrates bij hem aan Glauco aangetoond 
heeft, hoe onverzadelijke gouddorst de oligarchie, 
of, zoo als wij het noemen, de aristocratie ont- 
bindt, zegt hij verder: maar hetgene de demoera- 
tie voor het hoogste goed houdt, is daarvan ook 
niet de onverzadelijke begeerte datgene, wat ‘haar 
ontbindt en vernietigt? — Wat bedoelt gij? — 
De wrijheid: want dit, zegt men, is daar het 
schoonste en voortreffelijkste, en daarom wil ie- 
mand, die vrij geboren is, dáár alleen leven. — 
Zoo spreekt men, en niet zelden voorzeker hoort 
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men dat. — Wel-nu, zoo als ik daar begon te 
zeggen, is het niet de onverzadelijke begeerte en 
dorst daarnaar, die dezen regeringsvorm verandert 
en tot tyrannij en slavernij doet komen? — Hoe - 
zoo? — Wanneer , meen ik , eene democratische re- 
publiek, met dien dorst naar vrijheid, kwade die- 
naren en voorstanders krijgt, die haar den beker 
volschenken, en zij zelve zich daaraan te: buiten 
gaat en dronken drinkt, zoo ziet men haar de 
wettige regeerders, indien zij niet zeer inschikkelijk 
zijn en overvloedig vrijheid verleenen , straffen , hen 
snoodaards en oligarchen noemende. — Dat doet 
zij. — En diegenen, welke aan de regeerders ge- 
hoorzaam zijn, verguist men daar, als slaven en 
uietswaardigen ; maar daarentegen regeerders, die 
zich als onderhoorigen , en onderhoorigen die zich 
als regeerders gedragen, deze prijst en eert men 
zoo onder zich, als in het-openbaar. Is het dan 
niet noodzakelijk, dat in dusdanigen staat de vrij- 
heid zich tot alles uitstrekke? — Waarom niet? — 
En dat zij ook, vriend, de huizen en huisgezinnen 
binnensluipt en eindigt met de regeringloosheid 
ook onder de dieren te doen ontstaan? — Hoe 
meent gij dat? — ‚Dat de vader, hij voorbeeld , 
zich gewent om aan zijn kind gelijk te worden 
en zijne zonen vreest: en het kind aan den an- 
desen kant zich aan den vader gelijk stelt, eu 
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om vrij te wezen, noch eerbied noch vrees voor 


zijne ouders heeft: en even zoo de aangekomen 


inwoner zich met den staatsburger en deze zich 
weêr met den aankomeling gelijk rekent en op de- 
zelfde wijze de vreemdeling? — Zoo gaat het. — 
Dit dan met nog vele andere geringere zaken heeft 
daar plaats: de leermeester is voor zijne leerlingen 
bang en zoekt hunne gunst te winnen: de leerlin- 
gen tellen hunne leermeesters niet, zoo min als 
hanne opvoeders en opzigters: en in ’t geheel, de 
jongeren beelden zich in met de ouderen gelijk te 
staan en wedstrijden met hen in woorden en da- 
den: en grijsaards met jonge lieden zamen zitten- 
de te praten, onteeren zich door lage scherts en 
boert, hen zoekende na te volgen, opdat zij niet 
onaangenaam of heerschzuchtig mogen schijnen. — 
Zoo is het inderdaad, — Maar de uiterste volks- 
vrijheid , hoe groot die in zoodanigen staat is, had- 
den wij haast vergeten te zeggen: voor geld ge- 
kochte slaven en slavinnen zijn daar niet minder 
vrij, dan zij, die hen gekocht hebben; en hoe 
groot niet de gelijkheid van vrouwen met mannen 
en van mannen met vrouwen! zij hebben dezelfde 
vrijheid. — Wel nu dan, zullen wij niet volgens 
Aeschylus ook verder nog zeggen, wat ons in den 
mond komt? — Zeker: en dit zeg ik dan. De 
dieren zelve, die den mensch onderworpen zijn, 
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hoe veel vrijer die in dezen. staat, dan in andere 
zijn, zou niet ligt iemand gelooven, die het niet 
gezien had. Want de honden slachten, volgens het 
spreekwoord, hunne meesteressen, en de paarden 
en ezels, gewoon gemaakt om fier en met vrije 
houding voort te gaan, loopen op weg een’ ieder, 
die hen tegenkomt, zoo hij niet uit den weg gaat, 
omver : en zoo is al het overige vol vrijheid. — 
Juist zoo: want dikwijls is mij dat overkomen, als 
ik naar ’tland ga. — Maar het hoofdzakelijkste van 
dit alles bijeengenomen, bemerkt gij dat wel? Zoo 
teeder en week maakt het de ziel dier burgers, dat 
zij den minsten schijn van slavernij, die icmand 
mag geven, niet uitstaan kunnen, en eindelijk zelfs 
de wetten, zeo geschrevene , als ongesclirevene, niet 
meer kunnen gedoogen, opdat zij volstrckt in gee 
nen deele een’ heer mogen hebben? — Dat weet 
ik. — Deze is dan, vriend, die zoo schoone regc- 
ring eh zoo vol jeugd en kracht, waaruit de ty- 
rannij ontspruit, — Jeugdig is zij zeker wel, (+) 
Wat zegt gij er van, vrienden? Heeft Plato ons 
hier niet in eenen bij uitstck vrijen staat binnenge- 
leid? Maar de gevolgen nu dier zoo hoog gepre- 
zene vrijheid , welke zijn die? Wij hebben reeds 
Socrates hooren zeggen, dat die zelfde onverzade- 
lijke vrijheidsdorst voor alle ‘wolksregeringen den 


(1) Rep VIII 562B. — 565E. 
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ondergang bereidt. En dat is maar zoo: de pest 
der staten ontspruit er uit, de {yrannij. Dat hij 
ons zulks nader verklare. 

Gelijk uit oligarchie, zegt hij, demoeratie ont- 
staat, zoo doet weder democratie tyrannij ontstaan. 
Want heeft de hebzucht der oligarchen teu ge- 
volge, dat het volk zich tegen hun gezag en hunne 
knevelarij verzet, ten cinle volkomen vrij te ziju, 
zoo kan het ook niet anders, of eenmaal, vroeg of 
laat , bekomt det zelfde volk cen° voorstander en 
opperhoofd, die het weêr ven de-zelfs vrijheid be- 
rooft. En wilt ge zien, hoe dat opperhoofd in den 
waren zin éyran wordt? Dan geschiedt zulùs, wan- 
neer bij hetzelfde begint te doen, als hetgeen bij 
den dienst van Jupiter Lycaens, zoo als men zegt, 
plaats had, — Wat is dat? — Wel dat, wanneer 
iemand van mevscheningewaud gegPoefd kad, het- 
geen onder ander offervleesch gemengd was gewor 
den, het hem noodzakelijk beschoren was, wolf te 
worden. Of hebt gij daar nooit van gehoord? — 
Zeker. — Zoo dan cok de voorstander des volks, 
die de gunst en gehoorzaamheid der menigte in 
groote mate gewonnen heeft, zoo hij zich niet van 
burgerbloed onthoudt, maar onrcgtvaardig, zoo als 
dezulken gewoon zijn, menschen betichtigende, hen 
voor de regtbank daagt en veroordeelt, of ook wel 
heimelijk doet ombrengen en verdwijnen, en alzoo 
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met zijne bewoedelde tong en gehemelte van bur- 
gerbloed proeft, terwijl hij sommigen verbant, an- 
deren vermoordt, en intusschen op kwijtschelding 
der schulden en verdeeling der landerijen doet ho- 
pen, is het den zoodanigen alsdan niet noodzakelijk — 
en als door het noodlot beschoren, dat hij ééri van 
beide, of door zijne vijanden omkomt, of de ty- 
ranpij aanvaardt en van mensch wolf wordt? — 
Noodzakelijk. — Deze dan is het, die tegen die 
oligarchen en hebzuchtigen een’ opstand verwekt ? — 
Zoo is het. — En wanneer hij door hen verdre- 
ven , in spijt zijner vijanden terugkeert, dan komt 
hij als volslagen tyran terug? — Gewis. — Maar 
indien zij hem niet kunnen verdrijven noch door 
beschuldigingen ter dood doen veroordeelen, dan 
leggen zij het er op toe, om hem met list heime- 
lijk van kant @ brengen? — Zoo gaat het. — 
Maar dan ook vindt hij en allen, die zoo ver ge- 
komen zijn, dat beruchte verzoek der tyrannen 
uit, dat hij het volk om eenige lijftrawanten vraagt, 
opdat de redder des volks behouden blijve. — 
Zeker. — En zoo geven zij hem die, geloof ik, 
voor hem ongerust, en voor zieh zelven vol moed — 
maar zie hem ook nu daar op zijnen strijdwagen 
staan , van voorstander des volks, tyran gewor= 
den! (2) 


(t) De Rep. VIIL 565. C. — 566. A 
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Daar hebben wij dus het gevolg dier-onverzade- 
lijke vrijheidsdorst: en wilt gij leeren kennen, wat 
een tyran en wat tvrannij is, ziet dan verder. 
» Laat ons het geheel eens nagaan, zegt Socrates 
daarop, zoo van den tyran, als van den staat, 
wearin zulk een schepsel heerscht. — Ja, laat ons 
dat eens nagaan. — Zal hij in de eerste dagen 
niet een’ ieder, die hem tegenkomt, groeten en 
toelagchen? Zegt hij niet gedurig, dat hij geens- 
zins tyran is? daarentegen geeft hij niet een’ ieder 
voor hemzelven en voor-den staat schoone en groote 
beloften en verleent hij inderdaad niet kwijtschel- 
ding van schulden, alsmede bezit van landerijen 
voor het volk en de zijnen? veinst hij niet in één 
woord voor allen goedertieren te zijn en een vader 
lijk hart te hebben? — Dat zal hij wel. — Maar, 
wanneer hij de vijanden buiten den staat gedeelte 
lijk verzoend, gedeeltelijk gefnuikt heeft en men 
rust van hen bekomt, dan zal hij vooreerst oorlo- 
gen verwekken, opdat het volk een’ aanvoerder 
noodig hebbe. — Natuurlijk. — Alsmede, opdat 
zijne onderhoorigen, door het opbrengen van geld 
arm geworden, bij het uittrekken in hun dagelijks 
onderhoud voorzien en hem minder lagen leggen. — 
Duidelijk. — Ook nog daarenboven , meen ik, zoo 
bij sommigen, die vrijheidsghd zijn, verdenkt 


van hem niet te zullen toelaten te heerschen , op 
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dat hij deze onder goed voorwendsel, met hen aan 
den vijand over te geven, van kant make: om al 
deze redenen is het voor den tyran noodzakelijk 
oorlogen te doen ontstaan. — Noodzakelijk. — 
Maar dit doende, is het hem beschoren, dat hij 
nog meer bij zijne medeburgers in haat zal komen. — 
Gewis. — En ook dat sommigen die zijner zaak 
toegedaan en vermogend zijn, verbaasd van al dat 
gebeurde, er zich zoo wel ten zijnen aanhoore, als 
onder elkander, vrij over zullen uitlaten, zoo vele 
namelijk den meesten moed bezitten. — Zeker. — 
Deze dus moet de tyran allen wegruimen , zoo hij 
heerschen zal, totdat hij noch van zijne vrienden 
noch van zijne vijanden iemand hebbe overgelaten, 
die iets te beduiden hebbe, — Duidelijk. — Scherp 
moet hij dus toezien, wie moedig, wie vrijgezind, 
wie verstandig, wie rijk is: en zóó gelukkig is hij, 
dat hij tegen deze allen, hetzij hij wil of niet, 
vijandig moet zijn en hun lagen leggen, totdat hij 
den staat gezuiverd hebbe. — Eene schoone zui- 
vering voorwaar! — Ja zeker, en juist het tegen 
deel van hetgeen de geneesheeren doen, als zij de 
ligchamen der menschen zuiveren: deze toch het 
slechtste er uit wegruimende, laten er het beste in 
over: maar hij het tegenovergestelde. — Dat moet 
hij wel, zal hij hedchen. — Het is dan wel een 
gebekkig lot, dat hem is ten deel gevallen, van 
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of met slechten te leven en van deze nog daaren- 
boven gebaat te worden, of niet te leven.” (1) 
Ziedaar, vrienden, eene ware beschrijving der 
volksregering en van derzelver heillooze gevolgen : 
zij is door de ondervinding aller eeuwen volkomen 
en tot in alle bijtpderheden toe bevestigd geworden. 
Maar zoo bemerken wij, dat de vrijheid , welke wij 
zoeken , dáár zoo min, als in den zoogenaamden 
natuurstaat, te vinden is. Het tegendeel er van 
doet zich aan ons voor: op onderwerping en sla- 
vernij komt het neder. En vragen wij aan de 
meeste staatkundigen van lateren tijd, waar wij de 
vrijkcid ontdekken kunnen, hetgeen ons deze tot 
antwoord geven, kan ons even min voldoen. Want 
zij laten ons, als gezegd is, hij het overgaan tot 
maatschappelijk leven veel van onze natuurvrijheid 
verliezen: en wie kan dat gedoogen, die in zijn 
binnenste beseft, wat vrijheid is. Hoort maar eens 
Beecaria daarover, wien zoo velen gevolgd zijn. 
Le leggi, zegt hij, sono le condizioni, colle quali 
uomini indipendente ed isolati si unirono in so- 
cieta, stanchi di vivere in un continuo stato di 
guerra, e di godere una liberta resa in utile 
dal incertezza di conservarla: essi ne sacrifi= 
carono una parte per goderne il restante con 





(s) De Rep. VAIL 566. D. — 567. D. 


[12 


sicuwezza e tranguillità. (©) En wat verder: Fu 
dungue la neeessita, che constrinse gli uomini a 
ceder parte della propria liberta: egli e diunque 
certo, che viascuno non ne vuol mettere: nel pub 
blico deposito che la minima porzione possibile , 
guella sola che basti ad t sgli altri a di- 
Jenderlo. Laggregato di queste minime porzioni 
possibili, forma il diritto di punire, (>) Gij ziet, 
zoo maken zij zich van vrijheid een gansch zon- 
derbaar denkbeeld en beperken dezelve. Beperkte 
vrijheid intusschen, vrienden, dat is immers geene 
vrijheid ! 

Maar hoe is het dan toch eindelijk, hoor ik u 
zeggen , met de wetten en met de geheele regtsge- 
leerdheid gelegen? Want is vrijheid noch in den 
natuurstaat, noch in volksregeringen, noch ook in 
“tgeheel in het maatschappelijk leven , zoo als men 
het zich voorstelt, te vinden, zoo mag zij wel een 
ijdele klank , eene herschenschim zijn, en hoe kun- 
nen wij dan van de wetten zeggen, dat zij, met 
het geluk, ook de vryheid van den staat handha- 
ven moeten? Vrienden, men zou hierop kunnen 
antwoorden, dat wij onmogelijk tot volkomene vrij- 
heid in den staat kunnen komen, daar onze staten 
wel altijd, zoo wel als wij zelve, onvolmaakt zullen 


(1) Beccaria dei del, et d. pene p 92. (a) Lb 
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blijven s-en dat in zoo ver het gevoelen van Becca- 
‚ria niet verwerpelijk is.Maar het zij zoo: hoe 
onvolmaakt ook onze staten zijn, toch meen” ik, 
dat, zoo wij naar vrijheid moeten streven, die 
weeeideschaenipesintr saret ton heart: Aamd 
ken moet zijn, | 

MG ‘heustonavahis hieetrelehs’ oeh dacht gren 
verwarring gebragt, en , hoe verder wij nog op dit 
pad voortgaan, en zoo op de gewone wijze ons 
onderzoek voortzetten , des te bezwaaïlijker , vrees 
ik, zmllen wij tot eene goede uitkomst gevaker. 
Want, hoe naauwkeurig wij ook de grenzen zoe- 
ken vast te stellen, binnen welke onze vrijheid , 
as -basgets van staten „beperkt is, des-te duister 
eeen ele 
doen, Se PALLET moeten wij dan, 
om-vhaar weder “geheel te bekomen 4 eve 
stammen, die moch staten noch” wetten 

gaan wonen? Dat is ongerijmd. > amen 
tn on arr tp ed 


bleef Zoo oak” wijs ide wij ook zoo 
niet de vrijheid reeds ontdekt hebben , of ten minste 
IL. 8 
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te weten hebben kunnen komen, waar zij in den 
staat schuilt, toen wij Cicero daar zoo even van de 
natuurwet , aan welke alle wetten en alle verorde- 
ningen van burgerlijk regt en staatsregt beantwoor- 
den moeten, hoorden spreken? Zoo ergens, dunkt 
mij, moet daar, in die eigenlijk gezegde wetten, 
de vrijheid van den staat te vinden zijn. Zij zijn 
het immers, die ons van alle onregt, van alle be- 
leedigingen , van alle belemmeringen om wel te le- 
ven en te handelen moeten vrijwaren? Ik meen 
gevonden te hebben, wat wij zoeken, vrienden. 
Zelfs de oorzaak onzer dwalingen meen ik te be- 
speuren. Ziet maar eens toe! 

Men heeft zich, naar het mij voorkomt, den 
weg om de vrijheid te ontdekken, waar zij is, af- 
„gesloten, en dat wel, doordat men in stede van 
verordeningen in de staten en natuurwetten, zoo 
als wij hier gepoogd hebben , wel te onderscheiden 
en wel te wereenigen, beide veelal, als hadden zij 
met elkander niets gemeen, geheel van elkander 
afscheidde, Dat was verkeerd. Want spreken wij 
van wetten, die in de maatschappij gelden moeten, 
dan bedoelen wij wel gewis niet voorschriften en 
verordeningen, die met de natuur strijden of er 
niet mede overeenkomen : integendeel, die verwer- 
pen wij, en zeggen met Plato en met een’ ieder, 
die gezond verstand heeft: dat is geen regt; dat 
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zijn geene wetten: want wetten moeten hetgeen 
van nature regt en billijk is tot rigtsnoer hebben 
Wel nu, wat anders is dan het regt in de maat- 
schappij, dat wij bedoelen, hoedanig het dan ook 
zij, wat anders is dat in den grond, dan zatwur- 
regt? Woe men er toe gekomen is, om dat zoo 
scherp af te scheiden, walt van zelfs in het oog. 
In zoo vele bestaande wetten niet vindende, wat 
men bij zich zelven voelde, dat volgens de natuur 
regtvaardig en billijk was, dichtte en schiep men 
een natuurregt: en niet zonder reden. Men zocht 
‚ een’ maatstaf om regtvaardige en onregtvaardige wet- 
ten wel te onderscheiden en te beoordeelen: en 
niemand , geloof ik, is ooït inderdaad regtsgeleerde 
en staatkundige geweest, niemand heeft ooït als 
bekwaam en regtvaardig regter vonnis geveld, die 
niet zoodanig natuurregt in het hoofd had, en er 
naar vonniste, Zoo dan is die afscheiding gekomen 
van natturregt en bestaande wetten of stellig regt. 
Maar, zoo min als wij broddelwerk van kinderen 
of kladschilders in aanmerking nemen, wanneer wij 
over schilderkggnst®Bpreken , even zoo min komen 
verkeerde, tegennatuurlijke wetten in aanmerking, 
pls wij over eigenlijk gezegd burgerlijk, staats- en 
volkenregt handelen. Wat zullen wij dus nog lan- 
ger, bij het zoeken naar vrijheid, dien zoogenaam- 
den natuurstaat van onbeschaafde stammen tegen 
8 * 
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burgerstaten overstellen ? Is er in denzelven vrij- 
heid , zoo zullen de wetten in de meatschappij „ 
indien het waarlijk wetten zijn, ons die vrijheid 
niet benemen of inkorten: veeleer zullen zij ons 
van geweld en onregt vrijwaren , en, zoo veel het 
den mensch gegeven is, vrij doen leverf® Want 
nog eens: op de recta ratio imperandi ae prohi- 
bend, zoo als de Ouden het nataurregt noemden, 
moet alle regt gegrond zijn: anders is het niet 
regt: daarom ligt in de woorden onzer talen dit 
begrip opgesloten. En zoo vervalt van zelfs die 
natuurstaat, als werkelijk immer onder de volken . 
zuiver bestaan hebbende, en is niets meer, dan een 
redebegrip, zoo als het ons Locke voorgesteld heeft, 
een toestand van menschen met ’s menschen natuur 
overeenkomstig: of liever, neen, die natuurstaat 
vervalt niet, en is meer dan begrip: men vindt den- 
zelven inderdaad bij valken, en des te vollediger, des 
te zuiverder, naarmate derzelver wetten meer, vol- 
gens Cicero, aan de natuurwet beantwoorden, dat is® 
op regt en billijkheid gegrond zijn, of, om met 
Plato te spreken, naar mate rh", dij het maken 
er van, op het regtvaardige het oog gehad heeft. — - 
Maar zoo voortgaande, vrienden, wat zegt gij er 
van? Merkt gij niet reeds, waar de vrijheid , die 
wij zoeken, schuilt? Zonderling, hoe men vaak 
in de verte en ik weet niet in welke tijden en 
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Staatsvormen zoekt, dat men zoo nabij zich heeft! 
In de wetten, zou ik meenen, onder welke wij 
leven en handelen, en volgens welke ons de regter 
oordeelt , zoo zij in waarheid wetten zijn en na- 
gekomen worden, is de vrijheid, die wij zoeken , 
te vinden. En willen wij nog daarenboven, om 
haar te beter te ontdekken , als ’t ware eene fakkel 
ontsteken , die ons alles doe opklaren, dan lette 
men , zou ik zeggen, op de gulden spreuk bij 
Cicero, die, hoe wonderspreukig ook, van de tij- 
den van Demaratus en Herodotus af, steeds de 
spreuk der wijzen en staatsmannen geweest is, en 
vooral in de Soeratische school hoog gezag had: 
legum servi sumus, ut liberi esse possimus. (1) 

Dat die spreuk iets vreemds in onze ooren, en, 
zoo als ik zeg, iets wonderspreukigs heeft, is daar- 
aan toe te schrijven , dat wij doorgnans van jongs 
af aan gewoon zijn geweest, ons wetten als magt- 
spreuken , als willekeurige bevelen voor te stellen : 
zoo moet het ous wel ongerijmd voorkomen, dat 
wij met het opvolgen, met het dienen der wetten 
vrij zouden zijn: het tegendeel, zou men vermoe- 
den, heeft pleats; wanneer wij ons aan dien wil- 
Jekeur onttrekken , dan zijn wij vrij. Zoo dacht 
men in het Persische rijk daarover: de bevelen 





Endat 





(1) Cie. pro Clueat. c. 5ò. 
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der koningen waren daar wetten: en daarom kon 
Xerxes, volgens Herodotus, het niet begrijpen, 
toen de Spartaan Demaratus hem zeide, dat de 
Spartanen vrij waren, terwijl zij zich aan de wet- 
ten onderwierpen. Bij Aen, zeide hij, Aeerscht 
eene meesteres, de wet namelijk, welke zij nog 
veel meer vreezen, dan de uwen u: wat zij ook 
gebiedt, doen zij; doch zij gebiedt altijd hetzelfde (1) 
Dit kon Xerxes niet begrijpen; maar Demaratus 
had juistere begrippen van wetten, dan die Oos- 
tersche despoot; hij verstond door die heerscheres 
in den staat de stem der regtvaardigheid, die altijd 
hetzelfde, altijd wat goed en billijk is, gebiedt, en 
waaraan men zich dus vrijwillig onderwerpt. Nog 
juistere begrippen, heeft men naderhand in de 
scholen der wijsgeerte van wetten en regt gekre- 
gen, en, nadat men bij ons de vrijheid des men- 
schen van, de vrijheid des burgers is beginnen te 
onderscheiden, is het begrip er van eerst wel be- 
stemd geworden; maar, al vatten wij die oude 
spreuk in den geest der oudheid op, zij is genoeg 
om ons hier, bij het navorschen der vrijheid, licht 
te ontsteken. Inderdaad, waar het een’ ieder vrij- 
staat te doen wat hij wil, daar is zoo min vrijheid, 
als waar de despoot gebiedt: want handelen wij 





(2) Herol, VIL GC. toú. 
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naar goedvinden jegens anderen , zoo handelen ook 
weder anderen op dezelfde wijze jegens ons: en 
nooit zijn wij van onze personen, van onze bezit- 
tingen en van onzen goeden naam zeker: dan 
eerst, wanneer.er regt in den staat heerscht, en 
met het regt, wetten gezag voeren, die ons voor 
onregt beveiligen, en wij ons daarzan, als slaven 
onderwerpen, dan eerst leven en handelen wij vrij. 

Maar het is ons niet genoeg te weten en duide- 
lijk te beseflen, waar de vrijheid in den staat ver- 
scholen is: om haar wel aan het daglicht te bren- 
gen, moeten wij er ons een regt begrip van zoeken 
te maken, waf zij is ten einde haar van fosban- 
digheid te onderscheiden. Tot nog toe, geloof ik, 
hebben wij dat niet, vrienden. 

Bij het omschrijven of bepalen van vrijheid, 
spreekt men gewoonlijk van regt, dat men hier of 
daar op heeft, of ook wel van zeker bepaald ver 
mogen, om zoo of zoo te handelen, dit of iets an- 
ders te doen, Montesquieu heeft verscheidene dier 
bepalingen, waarin dat voorkomt, opgegeven: Les 
uns Cont pris pour la facilité de déposer celut 
à gut ils avoient donné un pouvoir tyranni- 
gue: les autres, pour la faculté d'élire celui 
‘a qui ils devoient obéir: d'autres pour le droit 
d'être armés, et de pouvoir ezercer la violence; 


celui-ci, pour le privilege de n'êlre gouvernés 
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que par un homme de leur nation, ou par leurs 
propres loix.(t) Maar dit brengt de natuur der 
vrijheid en ook de eigenlijke zin des woords niet 
mede; het heeft op zich zelf niet eene zoodanige 
stellige, maar veeleer eene ontkennende beteekenis: 
het drukt in de eerste plaats uit, ontheven te zijn 
van iets, b.v. geene kluisters te dragen, niet in 
de gevangenis te zitten, niet door zorgen gedrukt 
te worden. In dien zin zeggen wij: vrij te zijn 
van Aluisters, vrij te zijn van de gevangens, 
vrij te zijn van zorgen. Daarentegen heeft dat- 
gene stellige beteekenis, wat ons van dat alles vrij- 
maakt: b,v, wanneer de Ouden zeggen: de. wijs- 
geerte maakt ons vrij van zorg en kommer: 
wanneer wij zeggen; onze godsdienst maakt ons 
tot vrije menschen: wanneer en Ouden en lateren 
zeggen: de wetten stellen ons in vrijheid. Dat is 
het natuurlijke, het eigenlijke denkbeeld van vrij- 
heid. Zij is noch regt noch vermogen om iets be- 
paalds te doen of te handelen gelijk men wil: 
daarvan spreekt de wilde in zijn’ natuurstaat; maar 
het gevolg van een vermogen, het uitwerksel van 
iets stelligs, dat vermogen heeft, b.v. zoo alsgi 

daar gezegd heb, van wijsgeerte, van godsdienst, 
van wetten: en van daar, in de tweede plaats, 


(1) Bsprit de Loix, L. XI. Ch, 2, 
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de meer stellige zin, waarin wij het woord vrsjheid 
almede opvatten. Doch zoeken wij eerst het oor- 
spronkelijke begrip der zaak wel te vatten. 
Montesquieu laat den burger in een’ vrijen staat 
dus leven, dat hij doen kan, wat hij moet willen, 
en niet genoodzaakt is te doen, hetgene hij niet 
moet willen. Wel gezegd: dat is in waarheid het 
leven eens burgers in een’ vrijen staat; maar, wel 
genomen, heeft hij dit aan de vrijheid niet te dan- 
ken: vrijheid is niet meer, dan de toestand, waar- 
in hij zich bevindt: neen, aan de wetten heeft hij 
het te danken, die hem in dien toestand bren- 
geu,in dien toestand doen zijn en blijven, zoodat 
hem alle hindernissen worden weggenomen om te 
kunnen doen, wat hij moet willen, en hij van allen 
nooddwang bevrijd worde om te doen, wat hij niet 
moet willen. Dit dan is vrijheid in den staat : 
en, gelijk gij hieruit reeds beseft, gaat die met 
regtvaardigheid gepaard. Zij onderstelt toch in den 
mensch den wil en het vermogen om te doen 
wat hij moet willen en moet doen. Ik herhaal 
het, wat ik omtrent regtvaardigheid zoo even op- 
gemerkt heb. Men vat haar te weinig in stelligen 
zin op, schoon het woord zelf regtvaardigheid en 
regtvaardig te zijn dit medebrengt: het tegendeel 
van vrijheid, welke men weder te veel in stelligen 
zin opvat. Met dit te verbeteren , met er over te 
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denken , zoo als onze eigene uitdrukkingen er ons 
toe nopen, zullen wij ons eerst van het leven des 
vrijen burgers een klaar denkbeeld maken. Regt- 
vaardig moet hij in de eerste plaats zelf zijn: en 
dat beteekent niet, dat hij niet onregtvaardig is, 
niet liegt of bedriegt, niet steelt of rooft of dood- 
slaat, maar, dat hij waardig, bereidvaardig is, 
om ieder te geven, wat hem toekomt, om zijne 
pligten als burger van den staat te vervullen, in 
één woord, om te doen wat regf is. Kan hij dit 
doen, en wordt hij niet genoodzaakt het tegenge- 
stelde te doen, dan noemen wij hem vry, als 
door niets verhinderd, om in den staat te leven en 
te handelen, zoo als hij leven en handelen wil. 

Gij merkt daaruit, hoe vrijheid ook in de twee- 
de plaats, zooals ik daar al begon te zeggen, eene 
stellige beteekenis gekregen heeft. Men ziet dan 
in den staatsburger op het vermogen inzonderheid , 
dat in hem is, om van dien staat van vrijheid ge- 
bruik te maken, en zoo zeggen wij van hem, dat 
hij vrij handelt, De oude regtsgeleerden noemden 
dat de naturalis facultas ejus, quad cuique fa- 
eere lubet, nisi quod vi aut lege prohibetur; en 
ziedaar het natuurlijke, het noodzakelijke verband 
van vrijheid en regtvaardigheid. Zonder regtvaar- 
digheid in den staat, is er geene vrijheid. Wij 
Spartanen, zeide Demaratus, zijn niet in alles vrij: 
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die meesteres in den siaat, de wef, vreezen en 
eerbiedigen wij. En dat is geene beperking, gehe 
inkorting der vrijheid: het tegendeel: het is het 
middel, of zoo ge wilt, de voorwaarde om volko- 
men vrij te zijn. Want onderwerpen zich allen 
aan de wet, die allen van alle onregt zoekt vrij te 
waren, wie is er dan in den staat, die niet vrij 
leeft en handelt? Maar zien wij nu ook miet, wat 
het zegge: de vrijheid van den staat te handha- 
ven? Dat is niet, zoo als het in oproeren plaats 
heeft, zich boven de wetten te verheffen: men 
noemt dat losbandigheid , maar niet vrijheid. 
Neen! dat is het, jongelingen, dat is het, wat on- 
ze voorouders onder Philips deden. Zij handhaaf- 
den de wetten en regten, waaronder zij leefden , 
daar men die tegen alle regt geschonden had. 
Regtvaardigheid deed hen daarvoor spreken en 
handelen en eindelijk de wapenen opvatten. En 
daarvan was het gevolg, en moest er ook wel het 
gevolg van zijn, dat zij, na goed en bloed daar- 
voor opgezet te hebben, weêr vrije burgers van 
vrije staten werden. 

Maar hoe is men dan, zult gij zeggen, aan het 
denkbeeld van fe veel vrijheid en van het beper- 
ken der vrijheid gekomen? Kan een staat dan al 
te vrij zijn? In den waren zin des woords, vrien- 
den, is dat ongerijmd : maar de wanbegrippen der 
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menschen’ ten aanzien van vrijheid, hebben deze 
uiakkingen doen ontstaan, ja noodzakelijk ge- 
maakt. Men heeft doorgaans, gelijk reeds aange- 
merkt is, wetten niet genoeg van willekeurige ver- 
ordeningen of bevelen onderscheiden, en haar zoo 
doende, hoe kon het anders? tegen vrijheid overge 
steld, Wel nu, moest dan niet in alle staten, waar 
wetten gezag hadden, de vrijheid voorkomen als 
ingekort en belemmerd te zijn? Moest niet ieder 
ook, die het welzijn des staats behartigde en voor. 
oproer vreesde, voor te veel, voor bovenmatige vrij- 
heid waarschuwen? Volgens dit verkeerd begrip 
der menigte spraken ook de Ouden, sprak Plato 
zelf, van nómnia Libertas, van die zekere Ayav 
êreubepla: niet, als ware dit inderdaad vrijheid : 
die kan niet te veel in een’ staat zijn, zoo min, 
als er te veel regtvaardigheid zou kunnen plaats 
hebben ; maar veeleer, als zijnde zulks verbaste- 
ring der vrijheid, gelijk al wat te veel is, al wat 
overdreven wordt, verbastering is van hetgeen men 
moet najagen. Zeer juist maken de Latijnen tus- 
schen dibertlas en licentia populi, en wij tusschen 
vrijheid en dosbandigheid des volks onderscheid; 
doch dat verschil bestaat niet in maat of trap van 
hoeveelheid of hoegrootheid , maar daarin, dat het 
eene wezenlijk is, wat het aanduidt, namelijk vrij- 
heid; terwijl het andere den schijn er van, den 
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valSchen schijn, vertoont. In de gevolgen vooral 
is dit onderscheid van wezen en valschen schijn 
blijkbaar, daar een volk, met naar dibertas, naar 
vrijheid te staan, de wetten eerbiedigt, en er vrij 
door wordt, terwijl het, met zich in dicentia, in 
losbandigheid toe te geven, de wetten verkracht, 
en van dien steun der vrijheid zich beroovende, 
ophoudt vrij te zijn. 

Niets dus verkeerder, dan in regeringsvormen 
de vrijheid te zoeken. Ik zeg niet, dat de eene 
niet beter, dan de andere is, en de eene niet 
meer geschikt is, dan de andere, om de wetten 
gezag te doen hebben; maar zij waarborgen op 
zich zelve voor den staat de vrijheid niet. In 
volksregeringen, waarin ieder van regt en ver- 
mogen spreekt, ieder zich vrij burger, en zijn’ 
staat een’ vrijstaat noemt, kan onregt en slavernij 


plaats hebben. Plato's tafereel van den Atheen- — 


schen staat heeft ons dit doen zien. En daar- 
entegen in rijken, waarin alles van het goeddun— 
ken eens alleenheerschers afhangt en niemand 
eenig regt of vermogen schijnt te hebben, kan 
vrijheid heerschen. Van Salomo’s regering, hoe 
volstrekt willekeurig die ook was, vindt men aan 
geteekend: en Juda en Israël woonden zeker, 
een teder onder zijnen wijnstok en onder zij- 
nen vijgeboom, van Dan tot Berseba toe, alle 
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de dagen van Salomo, (:) Zoo weinig hangt sde 
vrijheid van regeringsvormen af. Zij behooren, 
gelijk de naam het ook aanwijst, tot de vormen , 
de uitwendige vormen van de regeringen. Het 
komt hier op de wetten aan, die de ziel van re= 
geringen en staten uitmaken. Waar die zijn, waar 
zij de regelen van regtvaardigheid behelzen, waar 
zij regt en geregtigheid handhaven, daar leeft men 
vrij; maar waar het tegendeel plaats heeft, waar 
of geene, of verkeerde wetten zijn, of regtvaardige 
wetten ziet nagekomen worden, daar is het, dat 
men in zijne vrijheid verkort, dat men verhinderd 
wordt zijne pligten te vervullen; daar is het, met 
één woord, dat men ten prooi wordt van onregt 
en niet meer vrij is. 

Tot ware burgerlijke vrijheid, vrienden, zijn de 
Ouden nooit gekomen. Want, zoo als ik reeds 
begonnen heb te zeggen, zij kenden in den staat 
de vrijheid des menschen, de individuele vrijheid, 
gelijk wij haar noemen, niet. Maar gij ziet, hoe 
ver zij het daarin reeds gebragt hebben, en hoe 
veel wij van hen kunnen, ja, moeten leeren. Niet- 
tegenstaande onze vorderingen daarin, zijn er bj 
ons nog vele wanbegrippen heerschende gebleven, 
en die nog te veel toegevende geraakten wij daar 





(2) 1 Kon. IV. vs. 25. 
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zoo even waarlijk als in een doolhof van meenin- 
gen verward, zoodat wij er geene uitkomst aan 
zagen. Maar op het voetspoor der oudheid voort- 
gaande, en, om zoo te spreken, ons licht aan het 
hunne aanstekende, ziedaar ons nu eindelijk op de 
ware bestemming der wetten in den staat gekomen, 
en deze is geene andere, vrienden, dan die wij 
van den beginne af aan ons voorstelden en dus 
uitdruktén : zij moeten de vrijheid in den staat 
handhaven, en zoo kan, onder hare bescherming, 
regtvaardigheid en echt menschengeluk in den 
staat heerschen. 

Jongelingen, die u op de regtsgeleerdheid toelegt, 
wij hebben ons lang met deze onderwerpen en 
vooral met het begrip van vrijheid opgehouden ; 
maar regtsgeleerdheid is zoo naauw met wetten, en 
al wat wetten betreft, zoo naauw met het handha- 
ven onzer vrijheid verbonden: mij dunkt, zoo lang 
gij u niet van vrijheid een klaar denkbeeld gevormd 
hebt, kunt gij de natuuf uwer wetenschappen niet 
regt doorgronden. Geen woord, zegt Montes- 
quieu, (t) is ten allen tijde meer in verschillende 
beteekenissen opgenomen, dan dit zelfde woord 
vrijheid. Maar ook geen woord, kunnen wij er 
bijvoegen, heeft zoo veel aanleiding tot de verder 





(t) Bspritd. Loix, L. XI. Ch 2. 
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felijkste meeningen en handelingen gegeven. Het 
is lier de plrats mog niet, om van zoo vele vrij- 
denkers en vrijgeesten onder de wijsgeeren, die ons 
van allen godsdienst wilden vrijmaken, te gewagen; 
maar dit woord vrijheid, om bij ons tegenwoordig 
onderwerp nog vooreerst te blijven, heeft het niet 
wetten doen vertrappen, wetgevers en wijzen doen 
verbannen of dooden, staten doen omkeeren? Het 
klinkt zoo liefelijk in de ooren, dat woord: want 
de mensch is geboren om vrij te zijn: en daar 
het voor alle, voor de tegenstrijdigste beteekenissen, 
vatbaar is, daar het zoowel kan beteekenen, zich 
van alle wetten vrij te maken, als, door de wetten 
tot vrijheid te komen, heeft het doorgaans veeleer 
menschen en staten tot slaven van andere menschen 
en staten, dan tot vrije wezens, tot vrije staten ge- 
maakt. Het is daarom, dat ik al wat ik omtrent 
het ware begrip van staatkundige vrijheid in de 
scholen der oudheid, vooral in die van Soerates en 
Plato geleerd en door eigerfe opmerking mij nog na- 
der bevestigd heb, u zoo klaar mogelijk heb zoe- 
ken voor te dragen en hiermede ook in ’t vervolg 
zal voortgaan. Maar, jongelingen, wat gij ook van 
de lessen der oudheid onthouden, wat gij er ook 
van vergeten moogt, vergeet toch deze les nimmer: 
legum omnes servi sumus, ul liberi esse possi- 
mus. 
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Na dus met u de vragen overwogen te hebben, 
wat regtvaardigheid is, wat wetten zijn, en wat 
wij voor de vrijheid van den staat te houden 
hebben, is het ons reeds genoeg gebleken , meen 
ik, wat het wezen der regtsgeleerde wetenschap - 
pen, als op de natuurwet gegrond, uitmaakt, en 
tevens, hoe schoon, hoe verheven en hoe belang- 
rijk voor alle staten de beoefening uwer wetenschap - 
peu is. Met zoo dezelve te beoefenen, zult gij 
niet blpotelijk lezuleji en formulari, noch ook, 
aan den anderen kant, ijdele en tevens dorre sys= 
tematict, maar in den ouden zin der benaming; 
Jureconsulti, Regtsgeleerden worden, en u hoog, 
oneindig hoog boven die schaar van menschen ver- 
_ heffen, die van de regten, als van een handwerk, 
hunne kostwinning maken. Maar ten aanzien der 
staatkunde, de hoogste uwer wetenschappen, jon= 
ge beoefenaars der regten , moogt gij nog veel uit 
de Socratische school leeren. Ik heb u van de- 
zelve reeds eenige grondstellingen voorgedragen ; 
maar wij moeten die op de staatkundige wetenschap- 
pen zelve nog toepassen. En ik twijfel er niet 
aan, of wij hebben er ons reeds voor leeren behoe- 
den, om staatkundig handelen van regtvaardig 
handelen te onderscheiden: maar hoe dit beide 
volgens echte regtsbeginselen wel te vereenigen zij, 
dit blijft ons nog te onderzoeken over. 

IL. 9 


130 


Wij bedoelen met staatkunde het welzijn, den 
voorspoed , of liever het ware, het wezenlijke geluk 
van staten, en over dit onderwerp zult gij zelve 
reeds veel nagedacht, en er ook veel over gelezen 
en gesproken hebben: maar zoo stelt gij u welligt 
voor, dat ik het hier terstond met u over staats=- 
inrigtingen, over regeringsvormen, over den vol- 
maakten staat zal diebben, of ten minste Plato's 
staat, gelijk ik die in de hoofdtrekken geschetst 
heb, al terstond met u zal beoordeelen. Verwacht 
dit niet, vrienden. In ‘t vervolg komen wij wel- 
ligt op dit een en ander 3 maar zullen wij grondig 
ouderzoeken , wat -ket--ware, het cenig wezenlijke 
geluk van den staat uitmaakt, dan moeten wij niet 
op eens zoo hooge vlugt nemen: op verdichtselen 
van menschen, op staten en menschen in de 
lacht, op ijdele luchtkastelen, gelijk men het 
noemt, zou al ons onderzoek uitkomen, waardoor 
wij ons bij alle verstangligen belagchelijk zouden 
maken. Neen! verre van daar, jonge regtsgeleer- 
den: mijn begin neem ik alweêr uit het begin 
uwer dustitutiones Justinianeae, en vrage in de 
eerste plaats, wat is regtvaardigheid? Conslans, 
zegt gij, ef perpetua voluntas jus suum cuigue 
tribuendt. Regt zoo: en dit uw antwoord, hoe 
oud en versleten het dan ook moge zijn of schij- 


nen, dat alleen, verbeelde ik mij, zal ons op den 
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weg der ware staatkunde brertigen. Want bij het 
beoefenen van dezelve — het kan zijn, dat ik mij 
bedrieg, want staatsman ben ik vooral niet — 
maar bij het beoefenen, zeg ik, van de staatkun- 
de, zoo als het mij voorkomt, houdt men te wei- 
nig in ’t oog, dat zij eigenlijk, in den grond, 
regtswetenschap ìs. Men spreekt tegenwoordig van 
staatsinrigtingen , staatsverordeningen ‚ grondwettige 
bepalingen, verder van de mngten in den staat en 
het verdeelen van dezelve, van parlementen, van 
kamers der staten-generaal, en dan zoo al verder 
van staatseconomie, statistica en wat dies meer is: 
onderwerpen alte maal, waarover, behalve de regts- 
geleerden, ook anderen, die van regten niets we- 
ten ‚„medespreken en dikwijls op hooger en beslis 
sender toon, dan de regtsgeleerden zelve. Maar 
geen wonder: want dat behoort ook eigenlijk tot 
het regt niet: het zijn slechts, gelijk men het ook 
met reden noemt, verordeningen, inrigtingen, die 
bij de eene natie zoo, bij de andere op eene an- 
dere wijze plaats hebben, en met beleid naar tijds- 
omstandigheden, en, gelijk wij gezegd hebben, met 
het oog op het goede vooral, moeten veranderd of 
gewijzigd worden. Maar, wat heeft dat met het 
regt gemeen ? Of is er eene regtbank , waarvoor eene 
natie zal geroepen worden, om zich over haren re 


geringsvorm te verantwoorde? Staatkunde, jon= 
q * 
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gelingen, gaat dieper: zij houdt zich niet slechts 
bij die uiterlijke vormen op: wat baten die om 
een’ staat tot welzijn, tot wezenlijk gelak te bren- 
gen? Wij hebben het reeds gezegd: te midden 
van de slechtste inrigtingen en regeringsvormen kan 
men gelukkig, en onder de beste staatsverordenin=- 
gen kan men rampzalig leven, al na dat er al of 
niet wetten zijn, die onze vrijheid als burgers waar- 
borgen. Dit dus is het, waarop de staatkundige, 
zoo zijne wetenschap in waarheid tot heil der sta- 
ten zal strekken, het eerst de aandacht vestigt, 
en daarom meende ik, dat ik u ook hier in de 
eerste plaats op die constans et perpelua vo- 
luntas jus suum cuüyue tribuendi, en in ’t ge- 
heel op dat oude meesterstuk van burgerlijk regt, 
die institutiones Justinianeae, moest wijzen. Be- 
gint gij hiermede, zoo is er geen twijfel aan, of 
gij great van zelfs den kouinklijken weg der staat- 
kunde op. 

Staatkunde is regfswetenschap en als zoodanig 
heeft zij vaste regelen en brengt zij de sclroonste 
vrachten voort, al is het ook, dat zij van al dat 
overige, al die verordeningen en instellingen, niets 
of weinig weet. De geschiedenis onzes vaderlands 
strekke daarvan tot toonbeeld. Onze voorouders 
spraken zoo niet, als tegenwoordig alle menschen 


. B 
doen, van regeringsvormen , van staatkunde en 
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staatshuishoudkunde , maar van regt spreken zij. » 
Zij rigteden een onafhankelijk gemeenebest op , 
niet, omdat van alle regeringsvormen die van eeu 
gemeenebest hun de volmaaktste toescheen: maar 
hunne regten zochten zij te handhaven en dat 
wel, ten einde vrijheid van denken en spreken en 
handelen weder te bekomen. Dit zochten zij: en 
xoo ontstond door hun standvastig pogen, dat ge- 
meenebest, dat in vorm hoogstgebrekkig was, maar 
waarin men vrij en gelukkig leefde. Hunne regter- 
lijke instellingen zelfs waten er ver van af van 
volmaakt te zijn, ja, even als hun geheel staats- 
stelsel, waren deze al mede hoogstgebrekkig ; maar 
zucht en eerbied voor regt en billijkheid heerschte 
erin. Discite justiltam moniti et non temnere Divos 
stond voor eene hunner regtbanken geschreven. Zij 
mogten dus in den tegenwoordigen zin minder op 
den naam van staatkundigen kunnen bogen; maar 
des te meer welligt werden zij door ijver voor reg? 
en vrijheid, als de steunsels der staatkunde, ge- 
dreven. Ik zeg daarmede niet, dat al dat overige, 
wat men als hoofdzaak tegenwoordig tot de staat- 
kunde brengt, er niet toe behoort, veel minder, 
dat gij er u niet aan bekreunen moet. Verrezen 
zij eens uit hurne graven, onze voorouders, jon- 
gelingen, en vernamen zij, welke vorderingen se- 


dert deze twee eeuwen in Europa en in ons vader 
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land de staatkundige wetenschappen gemaakt heb- 
ben, zij zouden zich verwonderen, geloof ik, over 
alles wat zij vernamen, en u toeroepen: will gij 
onzer waardig zijn, afstammelingen onzer ge 
slachten, legt u gezet op die wetenschappen toe: 
gij melt de kroon op ons werk zetten. Doch zij 
zouden niet nalaten er bij te voegen : maar onder- 
zoekt toch eerst, gelijk wij gewoon waren te 
doen, wat regt is en handhaaft dat, Het 
handhaven van het regt was ten onzen tijde en 
zal wel allijd blijven het palladium van 
‘stands vrijheid. 

Maar verder. Zoo wij van daar beginnen, hoe 
dan verder den waren, den koninklijken weg der 
staatkunde te vervolgen, en op het voetspoor der 
Ouden en onzer voorvaderen voort te gaan? Voor- 
eerst, dit spreekt van zelfs, den regtsregel altijd 
na te komen , dat men teder het zijne geve. Want 
staatkunde, ik beken het, is geheel iets anders, 
dan burgerlijk regt: zij is van eene oneindige uit- 
gestrektheid , daar het burgerlijk regt maar het 
meum en tuum betreft: zij bevat den geheelen 
staat met alle deszelfs inrigtingen: ja, strekt zich 
tot deszelfs betrekkingen met andere volken uit; 
maar nogtans, dat meum en twum en vooral dat 
sum cuigue, behoort dat niet zoo wel tot al de 
deelen van den staat in verhouding tot elkander 
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en tot alle deszelfs betrekkingen met andere staten, 
als tot de betrekking van burgers met eikander 2 
Dat saum cuigue is ook in de natuurwet, die een 
onbegrensd gezag moet uitoefenen, gegrond, of ik 
kan mij van de natuurwet, zoo als die voor men- 
schen en staten moet dienen. geen denkbeeld ma- 
ken. Maar inzonderheid dient Plato's regel, die 
met dien regtsregel zoo geheel overeenkomt, daf 
een ieder het zijne doe, tot staatsregel gesteld te 
worden. Alleen zij men er op ‚bedacht, dat men 
denzelven in den geest van Plato opvatte, en niet 
met stelsels van latere staatkundigen verwarrc. 
Wat ik daarmede meen , moet ik u wat uitvoeriger 
en volgens de leiding der geschiedenis voordragen. 

De Romeinsche staat heeft in vervolg van tijd 
aanleiding gegeven, om over gemengde regerings- 
vormen na te denken en op het stelsel van even- 
wigt van magt te komen, als trachtende daarin elk 
deel des staats het zijne te doen en zijn eigen ver- 
mogen uit te oefenen. Polybius en op zijne aan- 
wijzing Cicero en volgens beide ook weder in la- 
tere tijden zoo vele anderen, vonden in dien staat 
de koninklijke, de aristocratische en democratische 
regering vereenigd. Men meende in die vermen- 
ging, zoo ieder dier magten kracht uitoefende, de 
oorzaak , of ten minste den waarborg der vrijheid 
te vinden. Went het gezag van de consuls, van 
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den senaat en van het volk zag men daar het 
gene tegen het andere opwegen, en zoo, zeide 
men, werd zoo vele eeuwen lang die staat voor 
tyrannij en ondergang behoed. Al ligt kon men 
er toe komen. om datzelfde aan Plato's gemeenebest 
toe te schrijven. Want men vindt daar, zoo als 
wij gezien hebben, in de eerste plaats het wolk, 
vervolgens de Arijgsmagt en emdelijk de overheden. 
Daar hebben wij dus, zou men kunnen vermoeden , 
de demoeratie, die bij het volk, de monarchie, 
die bij de krijgsmagt of derzelver aanvoerders, als 
te Rome, en de aristocratie, die bij de overheden . 
schuilt. Vrienden, het begin ja van Rome vindt 
men in den staat van Plato: men vindt het reeds, 
in de stamregering der Grieken bij Homerus: ook 
was Plato niet geheel afkeerig van zoodanig even 
wigt van magt, gelijk uit zijn werk over de wetten 
blijkt; (+) maar in zijnen staat, zoo als hij ons 
dien voorgesteld heeft, daarin vindt men niels van 
zoodanig evenwigt, niets van zoodanigen waarborg 
voor de vrijheid door het opwegen der magten 
tegen elkander. Het is daar, gelijk wij vernamen , 
het Pythagorische, vrienden hebben alles gemeen, 
en de stelregel, een ieder doe het zijne, dat heide 
is het, wat daar heerscht. En dat, geloof ik, is 


(2) De Legg. MHI 692, A. 
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beter waarborg voor vrijheid en staatsgeluk, dan dat 
opwegen der magten, dat, volgens Polybius en de 
lateren, inderdaad in onderlinge tegenwerking van 
dezelve bestaat. Ook dit was het, wat de Ouden, 
en bijzonder onze voorouderen diep beseften. 

Eendragt maakt magt, zeiden zij. De stem der 
oudheid, vrienden, klonk hun in de ooren: con= 
eordiá res parvae crescunt, discordiâ maxim 
dilabuntur. Dit komt geheel met dat Pythagorische 
en Platonische overeen. Plato wilde daarenboven 
overeenstemming in den staat hebben. Maar wat is 
overeenstemming ? wat eendragt? Dat alle toonen 
gelijk klinken? dat ieder hetzelfde doe? Geenszins 
voorzeker: neen! uit geheel onderscheidene too- 
nen ontstaat overeenstemming, en eendragt onder- 
stelt even zoo, dat ieder het zijne doe, maar zoo, 
dat allen, als de toonen eener lier, met elkander 
overeenkomen. Daardoor, en niet door tegenwer- 
king, hoe zou dat? zijn staten ontstaan en tot 
bloei en kracht gekomen, en zoo ook de Romein 
sche zelf: niet, dat daar niet tweespalt van tijd 
tot tijd, ja, oproeren ontstonden: dat ligt, gelijk 
ieder weet, in de natuur van menschen en staten, 
in welke zich kracht begint te ontwikkelen ; maar 
bij dat hevig twisten zocht ieder toch het zijne 
voor den staat te doen: en zoo kan men zeggen: 
niet door dat twisten, niet door die spanning en 
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opweging van de magten des staats, maar in weêr 
wil van dat alles, kwam de staat, door overeen- 
stemming in de hoofdzaak, tot kracht en bloei, 
Sedert Europa zich van het dwangjuk der hierar- 
chie had zoeken te ontslaan, is de staatkunde bij- 
na geheel op het stelsel van evenwigt van magt 
gegrond geworden. Om dat met wijsgeerte over- 

te brengen , onderstelde Hobbes den natuurstaat 
ï menschen en der volken, als een’ staat van 
oorlog, waaruit vrede en eensgezindheid ontstaan 
waren : welke leer ook in Plato's tijd schijnt bijval 
gevonden te hebben, (1) Liever zou ik met onzen 
Huig de Groot (2) en met Plato (5), eerst van vrede 
spreken, en dan zeggen, om vrede te behouden of 
weder te bekomen, moet men den oorlog willen. 
Zucht tot vrede, tot eendragt, tot onderlinge en 
eenparige zamenwerking tot één hoog doel, die 
zucht heeft ieder volk, iederen staat, heeft het 
menschdom dat doen worden , wat het geworden is, 
En, wilt gij zien, wat de oorlog van allen tegen 
allen, wat die spanning en tegenwerking. teweeg- 
brengt, die zelfde Romeinsche staat zal het u leeren, 
toen er noch eendragt noch zamenstemming meer 
plaats in vond. Ik bedoel de tijden der burger 


(:) Plato de Legg. 1.626. C. (2) Grot, Jus B. ef P. IL. 
23.92, (3) Plato, eod, 


139 


krijgen, in welke niet meer voor de zaak van den 
staat het volk met de overheden en krijgsbevelheb- 
bers in gedurigen woordenstrijd was, maar tegen 
de belangen van den staat, ja zelfs om den staat 
aan de willekeur van éénen te onderwerpen, de 
burgers tegen de burgers, allen tegen allen de wa- 
penen opvatteden. Zoo ging de staat, het gemee- 
nebest verloren, dat door eendragt ontstaan en tot 
magt gekomen was. Laat daar, vrienden, alle die 
stelsels van staatkunde, die zoo weinig met ’smen- 
schen natuur overeenkomen, en houdt u aan de 
grondregelen der Socratische en Platonische school. 
Het is niet met betrekking tot dat evenwigt van 
magt, maar met betrekking tot den stelregel, dat 
teder het zijne doe, dat men den Romeinschen 
staat in deszelfs vollen bloei met Plato's republiek 
vergelijken moet. Even zoo vond men daar wijs- 
heid: zij was gevestigd in den senaat: even zoo 
dapperheid : men vond haar bij de krijgsmagt 
met de consuls aan het hoofd. Beide die deugden 
vond men daar niet volmaakt, als in Plato’s voor= 
stelling : menschen en staten streven naar het 
volmaakte, dat de wijsgeer hun voorhoudt, maar 
bereiken het nimmer. En zoo vond men daar 
ook de gematigdheid niet, waarvan Plato spreekt, 
Die volkstribunen beroerden nu en dan den ge- 
heelen staat, maar en senaat en consuls en tribu- 
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gen, ieder deed het zijne, ieder zocht het zijne, 
op welk eene wijze dan ook, en hoe verkeerd ook 
soms, tot aller heil bij te brengen: en zoo was er 
in ’t algemeen zucht tot regt, regtvaardigheid in 
den staat heerschende, die door het uitoefenen van 
regt en geregtigheid bevorderd en bevestigd werd. 

Maar ik zou u op den weg der echte staatkunde 
verder voortleiden, en ziet! vrienden, daar zijn 
wij weder tot de beginselen der Socratische school 
teruggekeerd. Een blijk te meer, zou ik zeggen, 
dat het hier voornamelijk op die beginselen aan- 
komt, en dat, hoe meer men staatkunde, gelijk de 
Ouden deden, uit ’smenschen ziel, uit zijne na- 
tuurlijke zucht tot het regte en goede, zoekt af te 
leiden, men des te zekerder haar tot heil des mensch- 
doms zel doen strekken. Geen staat heeft er ooit 
onder de zon bestaan, als de Platonische is: Plato 
bekent dit zelf: (t) maar de geest, die in dien 
staat of in deszelfs voorstelling heerscht, dat stre- 
ven daar naar die hoofddeugden, naar wijsheid , 
dapperheid , gematigdheid, regtvaardigheid , en het 
aanwakkeren daarvan door opvoeding en opleiding, 
dat heeft men ten allen tijde in de beste staten 
gevonden, en dat zelfde moet de staatkunde, zal 
zij teregt aan het hoofd aller regtsgeleerde weten= 





(1) Rep. V. 47m á95, 
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schappen staan, in alle staten trachten te bevorde- 
ren. Wij zullen des te meer voortgaan, geloof ik, 
op den koninklijken weg der staatkunde, naarmate 
wij meer tot d'e beginselen teruggaan, en uit die 
school zoeken te leeren. Ik durf u zelfs te noo- 
digen, vrienden, om hier nog eens op den aanvang 
onzer. onderzoekingen, de fabel van Protagoras, te- 
rug te zien. Daar vooral hebben wij de beginselen 
der echte staatkunde, en wat zij voor de maat- 
schappij is en zijn moet, in den mensch waargeno- 
men. Zoo lang er nog geene schaamte en regt, 
zoo heette het daar, op de wereld gekomen was, 
gebruikten de menschen de wapenen, die zij had- 
den uitgevonden, tegen elkander: oorlog was er van 
allen tegen allen: zij vernietigden zich onderling. 
Maar Mercurius had hun niet schaamte en regt, 
zucht tot regtvaardigheid , ingeboezemd , of ziedaar ! 
zoo kwam staatkunde, zoo kwamen met hear sta- 
ten , waarin regt en geregtigheid uitgeoefend werd, 
onder de menschen te voorschijn. Dat, zeg ik , is 
de staatkunde uit de ware bron, uit ’s menschen 
ziel, afleiden: en doen wij dat, dan zullen wij haar 
gewis niet in het berekenen van eigenbelang, ook 
niet in het doelmatig doen werken der magten in 
den staat of in het stelsel van evenwigt, van on= 
derlinge tegenwerking, en het minste van allen in 
het regelen van den zoogenaamden natuurlijken oor 
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log van allen tegen allen doen bestaan. Dat alles 
komt op beperking of liever op vernietiging onzer 
vrijheid neder, Maar Jupiter zeide teregt: alwie 
voor schaamte en regt niet valbaar is, dat hij 
gedood worde! De regter moet regtvaardig von= 
nissen: dan belet ons niemand om te doen wat 
wij doen moeten: en zoo is de staat innerlijk vrij, 
en vermogend ‘tevens om deszelfs vrijheid tegen 
alle geweld van buiten te handhaven. 

Jongelingen, daar zijn er onder u, die welligt 
eenmaal in onzen staat tot hoog staatkundig gezag 
staan te komen: ik rade u, denkt altijd, in alle 
uwe betrekkingen , uw geheele leven door, aan die 
fabel der oudheid, aan dat suum euigue van dat 
onde leerboek der regtsgeleerdheid en aan dien re- 
gel van Plato, dat ieder het zijne doc: of liever, 
om daar altijd aan gedachtig te blijven, doorvoedt 
u van jongs af aan met de leer der Soeratische en 
Platonische school. Buiten de genoemde stelsels 
van staatkunde is er nog een, dat op dezen uwen 
leeftijd u welligt nog veel meer, dan die andere, 
bekoort, maar nog verderfelijker, dan alle die an= 
dere, voor ’slands vrijheid en geluk is, het is dat 
der Biksregering. Hoe Plato daarover dacht, hebt 
gij in zijne beschrijving der Atheensche democra- 
tie, waarmede wij deze onderzoekingen aangevangen 
en voortgezet hebben, kunnen opmerken. En het 
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is maar zoo, vrienden: de voorgaande eeuw en ook 
deze, heeft er op nieuw bewijzen van opgeleverd : 
het is maar zoo, als Plato er van zegt: die ge- 
waande volksvrijheid loopt op tyrannij en slavernij 
uit. Leest die plaatsen daar bij Plato gedurig, 
gelijk het Cicero deed, die er zich zelfs op toeleg- 
de, om ze zoo goed mogelijk in zijne taal over te 
brengen. Tum fit üllul, zegt bij hem Scipio tot 
Laelius, guod apud Platonem est luculente dic- 
tum, si moda id exprimere latine potuero: nam 
difficile factu est: sed conabor tamen. >» Cum 
enim, inguitl, tnexplebiles populi fauces exaruc- 
runt libertatis sti, malisyue usus ille ministris, 
non modice temperatam, sed nimis meracam lie 
bertatem sitliens hauserit: tum magistratus et 
principes, nist valde lenes et remissi sint et 
large sibi libertatem ministren! , inseguitur, in- 
simulat, arguil: praepotentes, reges, tyrannos 
vocat.”” Puto enim tibi haec esse nota. — Vero 
mihi, änquit idle, notissima.”’ t) En dan vervol- 
gens: » er hac nimiâ licentiâ, quam illi solam 
libertatem putarent, ait ille, ut e stirpe quadam 
exsistere et quasi nasci tyrannum, Nam ut ex 
nimid potenliâ principum oritur interitus prin- 
cipum, sie hune nimis liberum populum libertas 


(t) De Rep. 1.45, 
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ipsa servitute afficit.” U) Deze voorstelling der 
democratie met alle hare gevolgen, deze is het, 
lieve vrienden, die tot afschrik voor elken staats 
man moet strekken, om zich niet door de zoete 
redenen der demagogie te laten betooveren: en 
vraagt gij, hoe het dan toch mogelijk geweest zij, 
dat die zelfde Atheensche staat, in zulk eenen wei 
felenden toestand, zoo lang gestaan, ja, gebloeid 
hebbe, het is hier, vrienden, dat men zjen kan, 
wat welfen vermogen, hoe wankelbaar ook het 
staatstelsel zij. Denkt aan den Areopagus, die hei- 
lige vierschaar, waar regt en geregtigheid door on- 
verbiddelijke regters gehandhaafd werden. Solon 
had het gezag dier overoude regtbank bevestigd, 
en, naarmate dat naderhand verzwakt werd, zoo 
als het in de eeuw van Pericles gebeurde, naar die 
mate neigde Athene ten val. Men zou die vier= 
schaar het anker kunnen noemen, waarop het schip 
van den staat, te midden van de stormen der de- 
mocratie, drijven bleef en voor den ondergang behoed 
werd, gelijk Plato eene diergelijke instelling tot hand 
having der wetten genoemd heeft. (2) Nog heilza- 
mer vrachten heeft Athene van die staatkunde van 
Solon, dan van T'hemistocles heldendaden bij Sala- 
mis getrokken, volgens Cicero’s oordeel, hetgeen hij 


- 
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met zoo veel welsprekendheid , maar ook met 400 
veel waarheid uitgesproken heeft. Vere autem si 
volumus judicare, multae res exstiterunt urbanae 
majores clarioresque, guam bellicae, Quamvis enim 
Themistocles jure laudetur, et sit ejus nomen; 
guam Solonis, dlustrius, citeturgue Salamis cla- 
rissimae testis victloriae, quae anteponatur con- 
silio Solonis ei, quo primum constituit Areopagi- 
tas: don minus praeclarum hoe, quam illud, ju 
dicandum est: illud enim semel profuit, hoe 
semper proderit civitati: hoe consilio leges Athe- 
nienstum, hoc majorum instituta servantur. Et 
Themistocles quidem nihil dizerit, in quo ipse 
Areopagum adjuveril: at ille vere, a se adju- 
tum Themistoclem, Est enim bellum gestum con- 
silio senatus cjus, qui a Solone erat constiütu- 
tus, (1) 

Ziedaar dan, vrienden, wat ik aan de oudheid 
verschuldigd bèn, om u op de voorgestelde vragen ; 
en ook op deze laatste, de gronden en grondstel- 
lingen der ware staatkunde betreffende, te antwoor+ 
den, Het zal u strekken, hoop ik, om de natuur 
en het wezen uwer wetenschappen des te dieper te 
beseffen, en, wat in ’t bijzonder de staatkunde 
betreft, nu vooral, vertrouw ik, zult gij niet meer; 





(1) Cie. de Off. L. 22 CF. de Rep. 1. 27: 
In 10 
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volgens ‚de gewone wijze van spreken en denken 
in de zamenleving, sfaathundig handelen tegen 
regtvaurdig handelen overstellen, 

Dat men dit zoo vaak doet, is niet te verwon- 
deren. Hoe groot, oneindig groot is niet het aan- 
tal der menschen, die zich boven de leer van het 
eigenbelang niet kunnen verheffen, altijd van het 
nuttige gewagen , zonder immer om den maatstaf 
van het nuttige, het goede gedacht te hebben, 
en ‚ waarop het hier vooral aankomt, van regt en 
regtswetenschappen niets weten! Hoe zouden zij 
dus staatkunde voor iets meer, dan voor bedre- 
venheid in de menschelijke zaken houden , en hen 
niet vooral toejuichen , die zoodanige bedrevenheid 
het meest aan den dag legden ? Van daar de bij- 
val, dien de leer -der Sophisten oudtijds , en, voor 
drie eeuwen, het beruchte boek van Machia- 
velli, del Principe, gehad heeft. Geen woord in 
dat boek van regtvaardigheid , van’ natuurwetten „ 
van het goede; het is alleen de kunst van regeren , 
die er in voorgedragen wordt. De staatkunde was 
toen nog in Ïtalie, gelijk vóór Socrates te Athene 
en in Griekenland, in hare kindschheid: men sprak 
nog maar van nut en van het eigenbelang der 
heerschers, en zoo schreef de Florentijnsche staats- 
man op zijne villa over de regering eens vorsten 
die pas aan het staatsbestuur gekomen, zich daarin 
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wenschte staande te houden. Ter goeder trouw 
schreef hij zoo, hoe afschuwelijk ons ook zijne be- 
ginselen mogen voorkomen: zulks blijkt uit de ver- 
gelijking van dit geschrift met zijne overige wer- 
ken, en bijzonder uit zijn’ brief aan zijnen vriend 
Vettorio, die onlangs in het licht is gekomen, 
Zelf van alle staatsbewind uitgesloten, verhaalt hij 
hem in denzelven, hoe hij, daar op zijne villa, 
leeft, en bijzonder, hoe hij zijne avonden met le- 
zen en schrijven doorbrengt. Venuta la sera mi 
ritiro in casa, ed entro nel mio scritlojo, ed in 
sull’ uscio mi spoglio quella vesta contadina, 
piena di fango e di lolo, e mi metto panni ci- 
vili e curiati; e-rivestito condecendemente entro 
nelle antique corti degli antigui wamini, dove da 
doro ricevuto amore volmente, mi pasco di quel 
cibo, che solo è mio, e per il quale io nacqui, 
dove io non mi vergogno parlare con loro, e do 
mandare della ragione delle loro aziont, e quellt 
per loro umanitä mi rispondono, e non senise 
per gualtro ore di tempo aliuna naja, dismen- 
tico ogni affanno, non temo la povirta, nè mi 
sbigoltisce la morte. Tutto mi transferisco in loro: 
e perche Dante dice, che non fu scienza 
senza ritener lo inteso, ci ho notato 
quello di che per la loro conversazione ho futto 
capitale, e composto un Opuscolo de principa= 
10* 
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libus, dove vo mi profondo quanto posso nella 
cogitazione di questo subietto. (2). En ver- 
der, ten aanzien van dit zijn Opuscolo: Appresso, 
il desiderio avrei, che queste signori Medici mi 
cominciassero adoperare, se dovessero in comin- 
ciare a farmi- voltare un sasso ; perché se poi io 
non me liguadagnassi, io mi dorrei di me. E per 
guesta cosa, quando la fosse letta, si vedrebbe 
che quindici anni che io sono stato a studio all’ 
arte dello Stato, non gli ho nè dormiti, nè gio- 
cati, e dovrebbe ciascuno aver caro servirsi de 
uno, che alle spese di altri fosse pieno di espe- 
fes ar E della fede mia- non si dovrebbe dubi- 

are, perchè avendo sempre osservata la fede, 
gege aam rt a romperla; e chi è 
stato fedele, e bwono guarantatre anni, che io 
ho, non debbe poter mutar natura ; e della fede, 
e bontà mia ne è testimone la povertà mia, (2) 
Zoo schreef hij dat boek ter goeder trouw, de 
voor zich zelven onbaatzuchtige staatsman: hij 





meende iets zeer voortreffelijks ontworpen te heb - 





(1) Pignotti, Storia Toscana, Vol, V. p.18á4. (2) Id, 
p-187. Op dezen brief, die in de laatste uitgave van M. 
voorkomt en door Periès in zijne Histoire deM, gebezigd 
is, heeft mij mja vriend Star Naman opmerkzaam ge 
maakt, wiens doorwrochte Verhand, over Machiavelli wet 
bijzonder aller aandacht waardig is, 
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hen, hoezeer alles, wat hij voordroeg, op eigenbe- 
lang neêrkwam, en het oude: si violandum est 
jus, regnandi gratia violandum est, hem altijd 
voor den geest zweefde, En inderdaad, de begin- 
selen daargelaten, niemand zal ontkennen, dat het 
boek veel waars bevat, en dat het van zijne diepe 
kennis der menschelijke zaken, en ook van zijne 
beoefening der Ouden getuigt; maar hij schreef het 
bekrompen, met dezelfde bekrompenheid van denk- 
beelden, als waarin ten zijnen tijde de staatkunde 
van Italië was. Boven het nut wist men zich nog * 
niet te verheffen om tot het goede te komen: de 
regtswetenschap had men nog niet op de staatkun- 
de leeren toepassen, en, daar hij in den geest zij- 
ner eeuw schreef, ja zich, wat eigenbatige staats- 
zucht betreft, door schranderheid van geest en 
door langdurige ondervinding, boven zijnen tijd 
verhief, zoo kon het niet anders, of zijn werk 
moest wel bijval vinden. Maar ook heden nog, 
vrienden, hoe groote vorderingen de echte staat- 
kunde sedert Machiavelli, bijzonder door het on- 
schatbare werk van onzen Huig de Groot, de Jure 
belli et pacis, gemaakt hebbe, vindt men nog 
heden niet die zelfde bekrompenheid in het oor- 
deel der menschen, als zij van staatkunde spreken? 
Staatkunde en staatkundig handelen blijft nog al- 
tijd in hun hoofd van regtvaardigheid en regt= 
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vaardig handelen afgescheiden. Met slimheid, list 
en bedrog verbindt men nog doorgaans het denk- 
beeld er van: staatkunde mag het aanraden, zegt 
men, maar, als men regtvaardig wil zijn en wel 
wil handelen, moet men anders doen, Van daar 
onze uitdrukkingen, fijne, doortrapte, gerafineer- 
de staatkunde en alle diergelijke. Maar, hoe meer 
wij de Ouden lezen, en niet, zoo als Machiavelli 
het deed, om de kunst van regeren van hen te 
leeren: — zijne uitspraken vindt men bijna alle in 
» Livius en Tacitus; — maar, zoo als De Groot het 
deed, die, zelf regtsgeleerde zijnde en practisch 
natuurregt beoefenende, de beginselen van regt en 
regtvaardigheid bij de Ouden zocht: hoe meer 
wij, zeg ik, met dit oogmerk de Ouden lezen, en 
bijzonder ons de leer van de Socratische school 
ten nutte maken, gelijk wij dit hier hebben zoe- 
ken te doen, hoe meer wij bovenal de uitspraak 
der oudheid doorgronden, omais justitiae fides 
fundamentum est; des te zekerder zullen wij ons 
zoowel voor de bekrompene denkwijze van monar- 
chalen, als, aan den anderen kant, voor dien on- 
tembaren vrijheidsijver van democraten wachten, 
en des te vollediger de eeniglijk ware, op trouw 
en regt gegronde staatkunde met de beginselen al- 
ler regtswetenschappen, in al haren omvang en 
ia hare hooge strekking, om het ware belang van 
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volken en staten te bevorderen, leeren kennen en 
beoefenen. Daarom, jongelingen, zoo gij immer 
stâatsmannen worden wilt, gaat op dit voetspoor 
voort: het is de koninklijke weg der staatkunde, 
dien ik u, door mijne gidsen voortgeleid, volgens 
hunne wenken, aangewezen heb. 


DE GODGELEERDE, 
INZONDERMHEID DE ZEDERKRUNDIGK 


WETENSCHAPPEN. 


Hoe dieper wij de natuur der toegepaste of hoo- 
gere wetenschappen navorschen, vrienden, des te 
belangrijker voor de maatschappij worden zij in ons 
oog, en des te meer komen zij ons voor, tot be- 
vordering van het wezenlijk geluk des menschdoms 
te strekken. Maar wij ontdekken ook- reeds bij 
deze onze beschouwing zekere opklinmuing in dezelve, 
Voor het gemeene leven en voor de uitwendige be- 
langen der maatschappij, dienen uit haren aard de 
natuurkundige wetenschappen, en op geneeskunde, 
de belangrijkste van dezelve, toegepast, zoekt 
men er den uitwendigen bloei en welvaart der 
menschen en des menschdoms , waarop het voor 
aller gelak niet weinig aankomt, kwachtdadig door 
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te bevorderen. Eene hoogere bestemming vinden , 
wij in de regtsgeleerde wetenschappen: als zijnde 
zij voor het maatschappelijke leven inzonder- 
heid, en voor de meer inwendige belangen der 
maatschappij bestemd. Het is goed, dat de mensch 
door natuurkennis zich van vooroordeelen losmake , 
dat hij voor onheilen zich leere behoeden en inzon- 
derheid door geneeskunde in staat gesteld worde, 
om zich naar het ligchaam vrij te gevoelen en vrij 
te bewegen, ten einde hij doen kunne, wat hij 
als mensch moet vermogen; maar van nog hooger 
belang is het voor hem, dat hij als lid der maat- 
schappij, als burger van een’ vrijen staat, vrij kan 
spreken en handelen , om, als zoodanig , der maat- 
schappij nuttig en heilzaam te zijn: waartoe de 
regtsgeleerde wetenschappen, door het wegnemen 
aller maatschappelijke belemmeringen en hindernis- 
sen, uit haren aard, zoo als wij gezien hebben, 
strekken moeten. En wat zullen wij nu van de 
godgeleerde wetenschappen, tot welke wij staan 
over te gaan, zeggen? Haar doel is hoog, als 
hebbende zij tot godsdienst betrekking: het is het 
heilige, het goddelijke. Zij moeten ons, als zoo- 
danig, tot het goddelijke, tot gelijkvormigheid aan 
het hoogste aller wezens doen komen. Geene be- 
stemming kan hooger en voor den mensch belang- 
rijker zijn, Maar ook, wat onze vrijheid en ons 
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geluk betreft, zij moeten ons zedelijk vrij, zedelijk 
gelukkig doen worden, en hoe veel hooger is dit 
niet, dan al wat wij aan de overige wetenschappen 
verschuldigd zijn. Want, wat baat het den mensch, 
dat hij als mensch, en dat hij daarenboven nog 
als burger in een’ staat vrij leven en handelen kan, 
wat baat hem dat alles, zoo hij zelf intusschen 
niet zich zelven meester, maar slaaf zijner lusten 
en driften, met andere woorden, zoo hij niet ze- 
delijk vrij is? Zonder zedelijke vrijheid bestaat er 
geen wezenlijk geluk. Maar nog meer. Het geluk, 
waarnaar men bij het beoefenen der godgeleerde 
wetenschappen streeft , is onafhankelijk van den 
staat , onafhankelijk van de maatschappij en het 
gemeene leven, en wordt zelfs niet door de gren- 
zen des aardschen levens beperkt. Zoo doen zij 
den mensch nog daarenboven zedelijk zelfstandig 
wezen worden. Daar hebt gij al terstond reeds 
eenige wenken, vrienden, om in de hoogere we- 
tenschappen, ten aanzien van hetgeen zij voor den 
mensch vermogen, opklimming te bespeuren : maar 
wenken zijn het tevens, om de hooge belangrijk- 
heid en tegelijk den aard en het wezen der godge- 
leerde wetenschappen wel te leeren kennen en te 
doorgronden. 

Doch kan ons hier, zegt welligt iemand, de So- 
eratische schobl wel van dienst zijn? Men verstaat 
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onder deze benaming van godgeleerde wetenschap 
pen, niet alleen die, welke in ’t algemeen tot gods- 
dienst betrekking hebben: men bedoelt er hoofd- 
zakelijk dezulke mede; welke op openbaring, op 
de heilige leer van onzen godsdienst gegrond zijn : 
zoodat, wat derzelver natuur en wezen betreft, 
zulks uit die leer alleen kan afgeleid worden. En 
zoo zou men al ligt vermoeden , dat wij hier Soera- 
tes en Plato en met hen alle wijsgeeren van vroege- 
ren en lateren tijd, ja de wijsgeerte zelve van de 
hand moeten wijzen. Maar die zelfde leer, lieve 
vrienden , is zoo verheven , zoo in waarheid godde - 
lijk, dat men wel van elders en bijzonder uit de 
kennis van zich zelven licht mag zoeken te halen, 
om haar op te helderen en zoo veel mogelijk in al 
hare belangrijkheid, verhevenheid en goddelijkheid 
te leeren kennen. Socrates, ik beken het, kende 
haar niet, ook Plato niet, hoe groot ook de vor- 
deringen van beide, inzonderheid van Plato mo- 
gen geweest zijn om tot dezelve te komen. Zij kun- 
nen ons dus hier niet, eigenlijk gezegd, tot leids- 
lieden dienen. Dat is zoo, en ik herhaal het, die 
leer met derzelver wetenschappen moet zich uit 
haar zelve doen verklaren. Maar, zoo er zelfken- 
nis noodig is, om haar wel te vatten, regt te waar 
deren, om haar als goddelijk te eerbiedigen, zou- 
den wij dan toch niet wel doen met de school van 
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Socrates, als waar men zich in de eerste plaats op 
het Aen u zelven toelegde, te bezoeken? Men 
leerde daar, ja, ’s menschen toestand als zedelijk 
wezen, niet in al deszelfs laagheid en ellendigheid 
kennen: hoe kon dat ook, daar men van Gods 
heiligheid zoo weinig bestemde begrippen had. 
Doch zóó veel echter had men van zich zelven te 
zien gekregen, dat men naar middelen, om Gode 
gelijkvormig te worden, omzag: en daartoe was men 
door diep wijsgeerig onderzoek der menschelijke na- 
tuur gekomen, Het is ver van mij, dat ik u de 
Christelijke school zou willen doen verlaten om u 
met de Soeratische te vergenoegen: het tegendeel: 
ik wil u in staat stellen, om, hetgeen gij daarin 
van jongs af geleerd hebt, door middel der wijs- 
geerte, des te beter te verstaan en de hooge waarde 
onzer goddelijke openbaring boven alle menschelijke 
kennis, regt te doen schatten. Zóó ver is het er 
van af, dat ik u wijsgeerte voor godsdienst, natuur 
leer voor openbaring, gelijk zoo velen der nieu- 
were wijsgeeren , zou willen doen ruilen, dat ik u 
tegen die verkeerdheid op uwe hoede wil doen zijn. 

Maar daarenboven, ik spreek hier tot u inzon- 
derheid, jonge beoefengars der godgeleerde weten 
schappen, die niet alleen, gelijk alle anderen, 
uwen eenigen troost voor leven en sterven uit de 
leer van onzen godsdienst zoekt te ontleenen: maar 
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dezen troost ook anderen, en wel op de regte 
wijze staat te geven. Daartoe wordt veel vereischt. 
De taal onzer openbaring is eenvoudig , hoogsteen- 
voudig, voor alle leeftijden, alle soorten en standen 
van menschen, alle natiën verstaanbaar: en geen 
wonder: want het is de openbaring van God aan 
den mensch. Maar, om.die taal in de harten der 
menschen ingang te doen krijgen , moet men hen , 
die dezelve vernemen, van vele dwalingen terug- 
brengen, van vele vooroordeelen genezen , en, in 
de eerste plaats, van de heerschappij veler ver- 
keerde neigingen en driften bevrijden. Daartoe be- 
hoort niet alleen in ’talgemeen kennis van den ze- 
delijken toestand des menschen, maar ook diepe 
navorsching van het menschelijke hart. Ook mag 
het u niet genoeg zijn, de leer van onzen gods- 
dienst te prediken en uit te breiden; zulks moet , 
om het met vrucht te doen, met het onderwijs, 
het godsdienstig onderwijs der jeugd gepaard gaan : 
hetgeen almede zoo veel menschenkennis vordert. 
Om in het eene zoo wel , als in het andere te sla- 
gen , zult gij mij wel bekennen , dat lessen uit die 
oude school van opvoeding en menschenkennis u 
nuttig kunnen zijn. En zgu het dan wel ongepast 
wezen, dat ik al, wat ik in die school hiertoe 
betrekkelijk geleerd heb, en tot regt begrip , tot 
helder doorzigt uwer wetenschappen dienstig kan 
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zijn, u zocht mede te deelen? En nu ook dit nog, 
wat van niet minder belang is. 

Het zal niet slechts uwe taak zijn, de heilige leer 
van onzen godsdienst wel voor te dragen en voor 
een ieder heilzaam te doen zijn: gij moet dezelve 
ook in hare hooge waarde en zuiverheid weten te 
handhaven. Zij is in den loop der eeuwen door 
onbeschaafdheid en onkunde diep verlaagd gewor- 
den , zoodat zij veeleer de leer des bijgeloofs en der 
leugen, dan die der waarheid scheen te zijn. Zij 
heeft, aan den anderen kant ook weêr, van de 
stelsels der latere Grieksche philosophen, die van 
de Socratische school bijna niets meer overig had- 
den, inzonderheid van die der Neopythagorici en 
Neoplatonici, veel aangenomen, waardoor zij, ja, 
in verhevenheid, zoo mogelijk, nog scheen te win- 
nen, maar inderdaad alle vermogen, om den 
mensch zedelijk te verbeteren , verloor. Zoo moest 
zij wel weder meer voor nrystiken en geestdrijvers, 
dan voor zedelijk regtschapene, zedelijk zelfstandige 
menschen geschikt schijnen. Het gevolg van dat 
alles is geweest, dat velen ten allen tijde, en bij- 
zonder in de voorgaande eeuw, onzen godsdienst, 
als vol bijgeloof en geestdrijverij, geheel verwierpen, 
en in deszelfs plaats eene wijsgeerte zochten in te 
voeren , die zich boven denzelven verhief, ja ein 


delijk alles, ook goddelijke openbaring zelfs voor 


158 


den regterstoel der rede daagde. Dat is veranderd, 
wij mogen het opmerken, in de eeuw, die wij be- 
leven. Men is niet meer met die gezagvoerende, 
oppermagtige wijsgeerte tevreden: men heeft weder 
behoefte aan godsdienst gaan gevoelen, men streeft 
er ook naar, om onzen christelijken godsdienst in 
deszelfs zuiverheid te herstellen en beoefent daartoe 
al de wetenschappen, die er betrekking toe heb- 
ben , met ernst en vlijt. Maar ver is het er nog- 
tans van af, dat men eenparig op dezen weg 
voortgaat. Velen ziet men tot het oude bijgeloof 
terugkeeren of er steeds in blijven en anderen 
ook weêr tot ongeloof overhellen. De wereld 
daarenboven is zoo vol mrystikerij in onze da- 
gen, waaruit zoo ligtelijk, gelijk wij weten, dwee- 
perij voortkomt. Wat zegt gij er dus van, vrien= 
den ? Zou het niet thans vooral zaak voor ons 
zijn, dat wij zoo veel mogelijk uit die school 
der zelfkennis en zelfbeheersching, die oude So- 
cratische poogde te leeren? Men zocht zich daar 
voor biigeloof, ja maar ook niet minder voor on- 
geloof te hoeden: het was op zedelijkheid , op ze= 
delijke verbetering en volmaking, op ware heilig- 
heid, dat men daar vooral aandrong. Wij zullen 
ons daar zoo min door wijsgeerte boven allen gods 
dienst, als door verkeerden godsdienstijver boven 
de zedelijke wet, die in ons is, leeren verheffen. 
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Niet te veel, ik stem het u toe, maar ook niet fe 
weinig moeten wij ons van het onderwijs dier school 
beloven. Het is geschikt, zogpik zeggen, om u 
in de kleinere mysteriën in te wijden, ten einde 
des te beter tot de hoogere, die in onzen gods- 
dienst vervat zijn, toegang te verkrijgen. Dat is de 
weg, dien uwe kundigste en voortreflelijkste voor- 
gangers in de Grieksche kerk en sedert alle echte 
hervormers en herstellers van onzen godsdienst, 
ter zuivering van denzelven , hebben zoeken in te 
slaan. 

Welnu dan, vrienden, verneemt van mij, en 
onderzoeken wij te zamen de godsdienstleer van 
Socrates en Plato. Zij is de leer der natuur en 
niet der openbaring. Maar daardoor is zij uit 
haren aard geschikt om u de zatuurlijke godge- 
leerdheid, het grondvak uwer wetenschappen, des 
te beter te doen beoefenen. En, kan zij ons noch 
geloofs- noch zede-leer geven, zoo als wij die in 
onze openbaring vinden, juist daarom, dunkt mij, 
omdat zij zuivere natuurleer is, moet zij ons in 
staat stellen, om ons, bij het verklaren der openbaring 
van God aan den mensch, voor al die dwalingen 
te behoeden, waartoe de waanwijsheid der latere 
wijsgeerige scholen zoo vaak aanleiding gegeven 
heeft. Maar, hoe het zij, welaan ! vorschen wij 
die oude godsdienstleer naauwkeurig na, en nemen 
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wij daarbij de les in acht: beproeft alle dingen, 
behoudt het goede. 

Wat wij, volgegs de Socratische school, voor 
den oorsprong der godsdiensten te houden heb- 
ben, is ons reeds genoegzaam gebleken, toen wij 
over de bestemming der schoone kunsten handel 
den. Gij herinnert u de fabel van Prometheus; 
zoo als Plato ons die voorgedragen heeft. Volgens 
dezelve is godsdienst iets goddelijks in den mensch. 
Nadat de mensch, zoo heet het daar, kunstzin 
had bekomen, ging hij altaren en beelden voor 
de goden oprigten. Want, voegt er de fabel bij, 
tels goddelijks was hem te beurt gevallen, In 
de gesprekken daar op Greta van den Atheensclien 
vreemdeling met Clinias en Megillus, ook dit her- 
innert gij u, zegt de vreemdeling: vol jammer en 
ellende is het menschelijke leven ; maar de goden 
zich over het rampzalig geslacht der menschen 
ontfermende , hebben hun tijden van verademing 
der rampen verordend, de feesten namelijk, om 
het hunne wederkeerig den goden toe te bren- 
gen. (1) Dat is, zoo als wij reeds opgemerkt heb 
ben, een’ geheel andere oorsprong van de gods- 
diensten der volken, dan welken zoo vele latere 
wijsgeeren, die niet dan van noodzakelijkheid of 
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Van vrees en angst gewagén, meenden ontdekt te 
hebben. En hoe veel meer komt dit niet met de 
beginselen van onzen godsdienst overeen! Maar 
hieruit laat zich de vraag verklaren, die tot door- 
gronding aller godgeleerde wetenschappen van zoo 
hoog belang is, waartoe godsdienst voor den mensch, 
volgens zijnen aard en aanleg, strekken moet. 

In al ons voorgaand onderzoek , ook bij dat naar 
den oorsprong van den godsdienst, hebben wij dat 
zeggen van Socrates tot Glauco ter harte genomen : 
maar daarheen, Glauco, daarheen, op ’s men- 
schen ziel en oorspronhelijken aanleg, het oog 
gevestigd! Doch hier wil ik u eindelijk , ter be= 
antwoording dezer opgegevene vraag, die plaats in 
zijn geheel voordragen. Gij verlangt daar ook wel- 
ligt naar, daar gij nog niets van den zamenhang 
dier aangehaalde woorden met het voorgaande weet. 
Die zamenhang intusschen is het , die dezelve vooral 
belangrijk maakt. Het onderwerp dan van het ge= 
sprek is de onsterfelijkheid der ziel. Socrates had 
met zijne jonge vrienden, Glauco en Adimantus, 
onderzocht, of regtvaardig te zijn genoegzaam ware 
om gelukkig te wezen. » Maar, zal men dat regt 
beoordeelen, Glauco, zegt hij vervolgens, moet men 
de ziel zien, zoo als zij in waarheid is, niet, zoo 
als zij bezoedeld is door de gemeenschap met het 
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nu dezelve waarnemen, maar hoedanig zij in den 
staat der zuiverheid is, zóó moeten wij haar be- 
trachten , en door en door zoeken te zien te krijgen. 
Nu hebben wij over haar, zoo als zij ons voor het 
tegenwoordige toeschijnt, naar waarheid gesproken ; 
doch wij aanschouwden haar in een’ toestand, als 
waarin zij, die den zeegod Glaucus zien, denzel- 
ven aanschouwen en beoordeelen : niet gemakkelijk 
zouden deze deszelfs oude natuur meer kunnen 
onderkennen, daar de oorspronkelijke deelen des 
ligchaams gedeeltelijk gebroken , gedeeltelijk afgesle- 
ten en allezins door de golven bezoedeld zijn, en 
daarenboven veel ongelijksoortigs er zich aan gehecht 
heeft, als zeewier, schelpen, steenen : zoodat hij 
meer op ieder wild beest, dan op dat, wat hij van 
van nature is, gelijkt. Zoo dan hebben wij ook 
de ziel beschouwd , gelijk zij door duizende om- 
standigheden ellendig er uitziet. Maar daarheen, 
Glauco, daarheen moeten wij het oog wenden. — 
Waarheen / — Naar de wijsgeerte die oorspron 
kelijk ia de ziel zit, en zoo moeten wij indenken, 
waar zij naar tracht en met hoedanige dingen zij 
zich zoekt te vereenigen, als zijnde zij met het 
goddelijke, het onsterfelijke en onverderfelijke ver- 
want, als mede, hoedanig zij weder worden zou, 
200 zij naar dat alles ongehinderd streefde, en, 
door die aandrift, uit de zee, waarin zij nu ge- 
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dompeld is, opgevoerd en van die steenen en schiel= 
pen ontdaan ware, welke “haar nu, als met het 
aardsche zich voedende, door die aardsche genie- 
tingen en vergastigingen, aankleven — dan , dan 
eerst, zou iemand hare ware natuur te zien krijs 
gen.” (1) 

Daar hebt gij dan die verhevene plaats bij Plato, 
met die treffende vergelijking, in haar geheel, 
vrienden: en, wat derzelver zamenhang met het ge= 
heele gesprek van Socrates en zijne jonge vrienden 
betreft, hij doet hen zien, dat, hoe gelukkig de 
onregtvaardige en ongelukkig dikwerf de regtvaar= 
dige moge schijnen , dit niet dan schijn is; en het 
op den natuurlijken aanleg van den mensch, op de 
wijsgeerte, die in zijne ziel ligt, aankomt, om dat 
wel te beoordeelen. Want, inderdaad, is hij van 
nature met het goddelijke, het onsterfelijke, het 
eeuwige en onveranderlijke verwant, en streeft hij 
er dus naar, om het deelachtig te worden en er 
zich geheel mede te vereenigen , dan zal hem voor 
zeker, naar mate hij bij dit zijn streven vordert ; 
en der godheid meer en meer gelijkvormig wordt, 
des te hooger geluk te beurt vallen. Zoo toch kan 
hij eerst regt aan zijn’ aanleg en hooge bestemming 
beantwoorden. Wij zien hieruit al eenigermate, 
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hoe het gewigtige vraagstuk in alle godsdiensten . 
welk het verband van deugd en geluk zij, beant- 
woord moet worden; maar zien wij nu ook niet 
reeds, vrienden , wat godsdienst, wegens dien aan- 
leg des menschen, wegens die wijsgeerte of zin 
voor het goddelijke, eeuwige , onveranderlijke, die 
in zijne ziel ligt, voor den mensch moet zijn? 
Lien wij niet daarenboven ook, dat alle weten 
schappen, die tot godsdienst betrekking hebben , 
daartoe strekken moeten, om den mensch tot zijne 
oorspronkelijke zuiverheid en volmaakheid terug te 
brengen ? 

Dit dan doet ons die natuurleer al terstond in- 
zien, dat ’s menschen toestand in deze zinnelijke 
wereld ellendig is; maar tevens, dat zijn aanleg , 
als strevende hij naar het goddelijke, hem in de 
gelegenheid stelt om weder te worden, wat hij zijn 
kan en zijn moet. En ziedaar reeds veel uit de 
oudheid bijgebragt, om ons de vatbaarheid des 
menschen voor hoogere openbaring van den aan- 
vang des menschelijken geslachts af nan, regt te 
doen beseffen. Maar, vrienden, zal ons de wijs- 
geerte van Socrates en Plato, gelijk ik gezegd heb, 
tot inleiding onzer hoogere betrachtingen en tot door- 
gronding der godgeleerde wetenschappen dienen, 
moogt gij wel met mij opmerken , dat die wijsgeerte 
voor alle beschaafde Grieken, en ook naderhand 
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voor alle beschaafde Romeinen godsdienst was, 
of ten minste zoo veel mogelijk aanvulde, of ver- 
goedde, wat aan hunne godsdiensten ontbrak. Zij 
bestonden in dichterverhalen, die godsdiensten, 
zoo als dezelve bij den eersten der dichters, bij 
Homerus voorkwamen: geschikt welligt voor die 
oude tijden, en, zoo als al wat van Griekschen 
oorsprong was, schoon , bevallig, verheven; maar 
voor de wijsgeerige eeuw van Socrates en Plato niet 
passende. Die godsdiensten waren, ja, met pleg- 
tigheden vereenigd, waarin hooger zin kenbaar 
was, als de geheimenissen van Bacchus, van Ce- 
res en Proserpina, bijzonder de Fleusinische: en 
vele der voornaamste Grieken en Romeinen schij- 
nen daarin te zijn ingewijd geweest. Doch de me- 
nigte kreeg tot de hoogste dier geheimenissen be- 
zwaarlijk toegang en kon ook van het cene zoo min 
als van het andere, voor het leven nut trekken. 
Er heerschte dus in ’t algemeen, in plaats van 
godsdienst, bijgeloof, en wel een bijgeloof, hetgeen 
met onze onbeschaafdste tijden in de middeleeu- 
wen , en ook aan dat van latere dagen bij ons in- 
derdaad veel overeenkomst had, Alwie dus zin 
voor wijsgeerig onderzoek had en iets hoogers, iets 
meer voor het hart bevredigends zocht, vond in 
de wijsgeerte, wat de godsdienst hem niet verleenen 
kon, of verklaarde uit de wijsgeerte den verbar- 
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gen zin der hoogere geheimenissen. « Zoo verving 
dus bij de Ouden de wijsgeerte den heerschenden 
godsdienst; maar zoo bereidde zij ook, als ware 
zij inderdaad eene hoogere godsdienst, het be 
schaafdere menschdom tevens voor den zuiversten 
aller godsdiensten , den eenig waren godsdienst, die 
naderhand heerschend is geworden. Het is uit dit 
oogpunt, jonge beoefenaars der godgeleerde weten 
schappen, dat ik u de natuurleer der Socratische 
school, en zoo als die zich naderhand in onder 
scheidene sekten meer en meer ontwikkeld heeft, 
wilde doen beschouwen: en daartoe stel ik u voor, 
om , eerst met mij Plato te hooren over het bijge 
loof en de zedeloosheid zijner eeuw, vervolgens van 
hem te vernemen, hoe men ten zijnen tijde aan 
den anderen kant tot ongeloof oversloeg, en einde 
lijk na te gaan, welke zijne eigene grondstellingen 
voor eenen meer gezuiverden godsdienst waren. 

Bij het spreken over de opvoeding der wachters 
van den staat, maakt Socrates bij hem zijne jonge 
vrienden op het lezen der dichters opmerkzaam , 
als zijnde zulks van het hoogste belang om hen 
wel te vormen en op te leiden. » Bij onze eerste 
dichters, zegt hij, bij Homerus en Hesiodus komt 
veel voor, dât zij niet van jongs af moeten lezen, 
als bv. dat de goden met elkander in oorlog zijn 
en elkander lagen leggen: want dat is niet waar, 
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en hun, die onzen staat eemmaál wel zullen bewa- 
ken, past het, dat zij het van kinds af voor schan- 
delijk honden , ligtelijk met elkander in vijandschap 
te komen. Ver is het er dus van af, dat men 
hun reuzengevechten in al derzelver kleuren zou 
afmalen en zoo ook andere en velerhande vijande- 
lijkheden van goden en heroën met hunne bloed- 
verwanten en nabestaanden. Indien wij hen er 
van overtuigen willen, aat nooit een burger met 
zijn’ medeburger in vijandschap komt en zulks ook 
niet braaf is, zoo moet men liever dit en iets dier 
gelijks tot hen zeggen en de dichters noodzaken 
om op deze wijze fabelen te verhalen. Maar die 
vertellingen, hoe Juno eens door haren zoon ge- 
bonden, hoe Vulcanus eens door zijnen vader, toen 
hij zijner moeder, die door hem geslagen werd, 
wilde te hulp komen, van den Olymp werd gesme- 
ten3 al die geschillen en strijden der goden moet 
men in den staat niet toelaten, hetzij men die dan 
ook in een’ verborgen’ zin opvat, hetzij men dat 
niet doet: want de knaap weet dat niet te onder- 
scheiden. Hetgeen men toch op dien leeftijd in de 
ziel opneemt, is er naderhai*d niet weder uit te wis- 
schen en blijft er onveranderlijk in: en juist daar- 
om is het vooral van het allerhoogste belang, dat, 
wat kinderen het eerst hooren, schoon en edel zij, 
en zoo veel mogelijk tot aankweeking hanner deugd 
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verdicht en voorgedragen worde.” (+) — Het ver 
volg van dit gesprek, zoo als het verder loopt, is 
merkwaardig. Socrates komt zoo al voortsprekende 
op de natuur der godheid, ten einde de dichters 
dezelve in hunne gedichten en verhalen wel te 
doen uitdrukken. Maar daarover nader: wij moe- 
ten hier Plato over het bijgeloof en de zedeloos- 
heid zijner eeuw, zoo als zulks grootendeels uit die 
ongerijmde fabelen en vertellingen ontstaan was en 
er door bevestigd werd, hooren. 

» Verneemt eens, zegt Adimantus bij hem, hoe men 
zich over deugd en ondeugd uitlaat. Allen zeggen als 
uit éénen mond, dat het wel een schoon ding is, 
matig en regtvaardig te zijn, maar moeijelijk en be- 
zwaarlijk ; doch dat de onmatigheid daarentegen en de 
onregtvaardigheid zeer gemakkelijk te verkrijgen , en 
alleen volgens de meening der menschen en de wet 
schandelijk zijn. Veel voordeeliger is het onregt- 
vaardige, zeggen zij, dan het regtvaardige, en zon- 
der bedenken noemen zij de rijken en magtigen, 
hoe slecht zij ook zijn, gelukkig, terwijl zij op de 
zwakken en armen neêrzien en hen versmaden, of 
schoon zij hen ook voe: beter houden dan de an- 
deren. Zonderling bovenal hunne gezegden om 
trent de goden en de deugd, als schikkende de 
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goden aan de goeden veelal ongeluk en een ellen- 
dig leven, en aan de kwaden het tegendeel toe : 
en, wat de deugd betreft, winzuchtige bedriegers 
en waarzeggers loopen de huizen der rijken af, 
zeggende, dat zij van de goden het vermogen ver- 
kregen hebben, om, hetzij iemand zelf of een zij- 
ner voorouders eenige misdaad begaan heeft, zulks 
door offeranden of toovermiddelen met verlustigin- 
gen en feestvieringen weder goed te maken, jn, zoo 
iemand zijn’ vijand kwaad wil gedaan hebben, zij 
het voor weinig onkosten, hij moge goed of slecht 
zijn, zullen doen, daar zij de goden, zoo als zij 
voorgeven , door aanlokkingen en betooveringen wel 
weten over te halen om hun ten dienste te zijn. 
Ter staving van al die gezegden voeren zij de dich- 
ters aan, als Hesiodus, waar hij de deugd zoo be- 
zwaarlijk en de ondeugd zoo gemakkelijk te verkrij- 
_ gen voorstelt: en Homerus, waar hij zegt: de 
goden ook zelve zijn wel te buigen. Maar daar- 
enboven nog brengen zij een’ hoop boeken van 
Musaeus en Orpheus aan, volgens welke zij als 
priesters uitspraak doen, en niet alleen bijzondere 
menschen, maar ook staten overreden, dat er voor 
misdrijven verzoeningsmiddelen door offeranden en 
feesten zijn, en zulks zoo wel voor levenden, als 
voor gestorvenen: die zijn genoegzaam, zeggen zij, 
om ons van de straffen daar ginter te bevrijden ; 
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maar, offert men niet, dan wachten die ons dáár 
op eene verschrikkelijke wijze.” (1) 

Zoo laag was het bijgeloof te dien tijde, vrien- 
den, en, gelijk het gaat, met zoo veel zedebederf 
gepaard. Geen wonder dus, dat velen tot het andere 
uiterste oversloegen en tot volslagen ongeloof kwa- 
men. Vernemen wij wat die Atheensche gastvriend 
bij Plato daarvan zegt, wanneer hij zich, op die 
reis door Creta naar het heiligdom van Jupiter, 
met die beide ouden, Clinias en Megillus, over 
godsdienst onderhoudt. » Daar zijn er die meenen, 
zegt hij tot hen, dat alles wat geworden is, wordt 
of zal worden, gedeeltelijk door de natuur, gedeel 
telijk door hef toeval en gedeeltelijk door de Aunst 
ontstaat, — Wel nu, zegt Clinias daarop, is dat 
niet wel gezegd? — Geen wonder, is het ant— 
woord, dat wijze mannen wel spreken; maar laat 
ons hen volgen en zien, wat zij daarmede in den 
zin hebben. — Regt zoo. — Het schijnt, zeggen 
zij, dat het grootste en schoonste door de natuur 
en het toeval, maar het kleinere door de kunst 
voortgebragt wordt, en dat deze laatste, de kunst 
namelijk, van de natuur hare eerste en groote ge 
wrochten aannemende, al het kleinere vormt en 
bewerkt, hetgeen wij dan ook Aunstgewrochten gen 
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woon zijn te noemen, — Hoe meent gij dat? — 
Ik zal het nog duidelijker zeggen. Het vuur, de 
aarde, het water en de lucht, dit alles, zeggen zij, 
is door de natuur en het toeval ontstaan en niets 
daarvan door de kunst. Zoo ook zijn weder door 
dezelve de aardbodem, de zon, de maan, de ster- 
ren, als mede de planten en dieren voortgebragt: 
niet door verstand, zeggen zij, noch door een’ god, 
noch door de kunst, maar, zoo als wij zeiden, door 
de natuur en het toeval. De kunst is van lateren 
oorsprong: zelve sterfelijk is zij door de stervelin- 
gen voortgebragt en heeft in lateren tijd zekere 
dingen ter verlustiging doen ontstaan, die wel niet 
aan de waarheid deel hebben, maar toch verwante 
schaduwbeelden van dezelve zijn: zoo als hetgeen 
de schilderkunst, de muzijk en al de kunsten, die 
aan deze ten dienste zijn, voortbrengen, Van daar 
ook, met behulp der natuur, de geneeskunde, de 
landbouwkunde, en verder de staatkunde, die wel 
iets van de natuur heeft, maar het meest door 
kunst is ontstaan: ja, eindelijk, ook de geheele 
kunst der wetgeving, alleen uit kunst bestaande en 
welker stellingen geenszins der waarheid deelachtig 
zijn. — Wat bedoelt gij daarmede? — Zij zeggen, 
vriend, dat de goden door de kunst, niet door de 
natuur, maar door zekere wetten verdicht en ge- 
vormd zijn” — Zoo zoekt daar die Athener die 
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leer der sophisten aan zijne oude reisgenooten uit 
te leggen: maar deze hebhen dit niet vernomen, 
of Clinias roept in drift en verontwaardiging uit: 
» welk eene leer hebt gij daar, vreemdeling, uit- 
gesproken! welk eene pest voor de jeugd, zoo in 
de staten als in de huizen der burgers!” (1) 
Ziedaar de beide uitersten, zoo van zedeloos- 
heid en bijgeloof, als aan den anderen kant van 
ongeloof , waarin men, volgens Plato, te dien tijde 
vervallen was. Men beseft bij het lezen dier plaat 
sen, hoe afkeerig hij zelf van beide was en welk 
een kwaad kij daaruit voor de jeugd voorspelde. 
Den jongeling, die dat alles omtrent deugd en 
ondeugd en hoe weinig goden en menschen daar- 
om geven , aangehoord heeft, doet hij dus bij zich 
zelven spreken: » Zal ik, volgens Pindarus, den 
steilen burg der regtvaardigheid beklimmende en 
daar mij verschansende, zoo mijn leven doorbren- 
gen, of slinksche wegen inslaan? Want, zoo als 
men zegt, wanneer ik regtvaardig ben, en het 
niet schijn te zijn, dan brengt dat geen voordeel , 
maar klaarblijkelijk rampen en nadeel aan; maar 
‘ben ik onregtvaardig, zoo ik slechts den schijn van 
regtvaardigheid aanneem, dan wordt mij een god 





(1) De Legg. X. 888. D. — 8go. B. 
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delijk leven toegezegd. Wel nu dan, zoo de schijn, 
gelijk mij de wijzen zeggen, zelfs de waarheid zich 
onderwerpt en oppermagtig over het geluk beschikt, 
moet ik mij dan niet derwaarts geheel heen wenden ? 
moet ik dan niet het schoone voorkomen der deugd 
aannemen en van alle zijden vertoonen , terwijl ik, 
volgens Archilochus, van achteren heimelijk den 
vossenhuid met al dat winstbejag en al die listen 
aandoe? Maar, zal iemand zeggen: het ís niet 
gemakkelijk, zonder dat men ontdekt wordt, 
kwaad te zijn. Dat is zoo, zullen wij er op ant- 
woorden , maar wat is ook van al, wat groot en 
heerlijk is, gemakkelijk? Desniettegenstaande dus 
moeten wij, zoo wij gelukkig willen zijn, den weg 
van goed overleg op. Om verborgen te blijven , 
zullen wij zamenzweringen en verbindtenissen aan- 
gaan. Daar zijn ook leermeesters in de kunst van 
overreden , zij, die ons voor het volk en de reg- 
ters leeren spreken: met van deze gebruik te ma- 
ken zullen wij nu eens overtuigen, en dan weder 
met geweld dwingen, zoodat wij met al onzen eu- 
velmoed geene straf ondergaan. Ja maar de goden , — 
voor die kan men niet verborgen blijven noch hen 
dwingen. Het zij zoo; maar zoo zij er niet zijn of 
zich aan de menschelijke zaken niet bekreunen, 
dan behoeven wij er niet voor te zorgen, dat wij 
voor hen verborgen blijven , en, zoo zij er zijn en 
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zich met’ ons bemoeijen, dan hebben wij zulks van 
nergens elders vernomen ‚ dan van de dichters; 
maar die zelfde dichters zijn het, welke zeggen, 
dat men hen met offers, met geloften en met ge- 
schenken kan overreden en tot hetgeen wij willen , 
overhalen. Eén van twee nu: of in beide of in 
geen van beide moet men hen gelooven, en ge- 
looven wij hen, dan moeten wij onregt doen en van 
de vruchten van dat onregt offeren. Want zijn 
wij regtvaardig, dan hebben wij, ja, van de goden 
geen nadeel te vreezen, maar zoo wijzen wij ook 
het voordeel van het onregt van de hand; doch 
zijn wij onregtvaardig, dan vergaderen wij ons 
schatten en komen er intusschen met bidden en 
met de goden te overreden , hoezeer wij ook over= 
treden en zondigen, zonder schade van af. Ja maar 
die straffen daar in de onderwereld! zegt men; 
dáár zullen wij immers straf boeten voor hetgeen 
wij hier misdreven hebben, of wij, of onze kinde- 
ren en kindskinderen. Maar vriend, zal iemand 
daarop antwoorden, die plegtigheden ter verzoe- 
ning, en die goden, die zich zoo laten bevredi- 
gen , vermogen hier ook weder zoo veel!” — 
Zoo spreekt de jongeling bij Plato, die volgens de 
zeden dier tijden tot bijgeloof en tevens al mede tot 
ongeloof overhelde, Het is dus niet te verwonderen, 
dat die ouden daar bij hem, op Creta, zich zóó 
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innig en diep over die ijdele leeringen, en bijzon- 
der over dat ongeloof verontwaardigen. Hooren wij 
den Atheenschen vreemdeling andermaal, zoo als 
hij de jeugd daarvoor waarschuwt. »Hoe zal men 
dezulken, zegt hij, die zoo ligtvaardig loochenen , 
dat er goden zijn, met zachte woorden en al ver- 
manende overreden ? Laat het ons pogen, Clinjas. 
Want van beide kanten moet men zich niet door 
drift laten vervoeren, de een om zijne lusten den 
teugel te vieren, de ander door op hem, die dit 
doet, toornig te worden. Zonder drift dan rigte 
zich onze toespraak tot allen, die zoo van ziel 
bedorven zijn, en zeggen wij, na onzen toorn 
bekoeld te hebben , zachtzinnig, als éénen van hen 
aansprekende: kind, gij zijt nog jong; maar de 
tijd zal u in ’t vervolg veel van hetgeen gij nu 
voor waar houdt doen veranderen, en het tegen- 
deel er van doen vaststellen: wacht dus tot dien 
tijd, om over de grootste zaken als regter te be- 
®lissen : het grootste is toch, hetgeen gij nu niet 
telt, over de goden regt te denken en dienvolgens 
wel of niet wel te leven. Eén ding van groot 
belang zeg ik u, en met dit te zeggen , zal ik niet 
tegen de waarheid schijnen te spreken: het is dit. 
Gij zijt het toch alleen niet, en ook niet uwe 
vrienden , die het eerst deze meening omtrent de 
goden hebt: in grooter of kleiner aantal komen er 
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gedurig op, die met die ziekte behebt zijn. Dit 
dan zeg ik u, hetgeen velen van hen overkomen 
js, dat niemand immer, na van jongs af deze 
meening omtrent de goden, als bestonden zij niet, 
bekomen te hebben, tot zijn’ ouderdom toe in 
dezelve gebleven is. Gij dan, geloof mij, wacht, 
totdat gij daaromtrent, door van anderen te lee- 
ren, tot een regt besluit zult gekomen zijn, en 
ondersta het intusschen niet zoo ligtvaardig, om 
tegen de goden heiligschennis te plegen” (t) — 
Het is op diergelijke even zoo innemende wijze , 
dat die zelfde oude bij Plato dezulken toespreekt , 
die wel het aanzijn der goden erkennen, maar 
loochenen, dat zij zich aan de zaken der menschen 
laten gelegen zijn. » Beste vriend , zegt hij, dat 
gij de goden erkent, daartoe mag u welligt zekere 
goddelijke verwantschap brengen, om hetgeen u 
zoo na bestaat te erkennen en te véreeren; doch 
de voorspoed van slechte en onregtvaardige men- 
schen, die wel in waarheid niet gelukkig zijn 
maar door schijn voor gelukkig gehouden worden, 
voert u met drift, maar niet gepast, tot ongods- 
dienstigheid, Want u over de goden te beklagen 
als de oorzaken daarvan zijnde, dit kunt gij niet 
wegens uwe verwantschap met hen ; maar door ze= 





(1) De Egg. X 838 A. 


177 


kere besluiteloosheid en omdat gij den goden niets 
kwaads wilt toeschrijven, zijt gij tot dit gevoelen 
gekomen , dat zij er wel zijn, maar het beneden 
zich achten zich om de menschelijke zaken te be- 
kommeren. Opdat gij dan niet verder tot ongods- 
dienstigheid vervalt, zullen wij u, zoo veel mogelijk, 
van dit wangevoelen zoeken te reinigen.” — (1) 

Genoeg voor ons, vrienden , om Plato's zucht en 
ijver voor godsdienst en godsvrucht, en tevens de 
wijze; de zoo geheel Socratische wijze, waarop hij 
er anderen toe zocht te brengen, op te merken. 
Maar hierbij liet hij het niet blijven. Verneemt 
verder, hoe Aij het inzonderheid geweest is, die 
voor zijne tijdgenooten en nakomelingen als de 
baan geopend heeft, om over godsdienst en wel 
bijzonder over de natuur der godheid zuiver en 
naar waarheid te denken. Zoo even gewaagde ik 
daar reeds van, toen wij Socrates bij hem over de 
dichters in hunne fabelen en vertellingen hadden 
hooren spreken. Vervolgen wij dit gesprek hier 
verder. 

» Gij vraagt mij, Adimantús, zegt hij, welke 
fabelen het meest geschikt zijn, om de jeugd tot 
deugdzaamheid qp te leiden; doch wij zijn niet 
dichters, ik zoo min als gij, voor het tegenwoordi= 

{1) De Legg. X. Bgg. D. 
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ge, maar stichters van eeu’ staat. Denzuiken nu 
past het wel, de grondtrekken te weten, volgens 
welke de dichters fabelen moeten verhalen: zoodat, 
wanneer zij daar buiten gran, het hun niet toe te 
laten is; maar hun zelven voegt het niet fabelen 
te dichten. — Ja maar dit zelfde, hervat Adiman- 
tus, die grondtrekken, waarvan gij spreekt, der 
godenleer, welke zijn die? En hierop wijst er 
Socrates twee of drie aan, die al onze opmerkzaam- 
heid verdienen, als strekkende zij daartoe voorna- 
melijk, om het bijgeloof, met al deszelfs wangevoe- 
lens, geheel uit de gemoederen der menschen uit 
te roeijen. De eerste grondtrek is deze, dat God 
niet de oorzaak van het kwade is. Hoort, hoe hij 
dien aangeeft, » Goed in waarheid, zegt hij, goed 
is God, en zóó moet men spreken. Het goede 
kan niet schadelijk zijn: integendeel, het is nuttig; 
weshalve het niet van alles, maar alleen van het- 
geen goed en nuttig is, oorzaak kan zijn. En 
daarom moet men van het goede niemand anders, 
dan God, maar van het kwade daarentegen alles 
eerder dan God, voor de oorzaak houden. Wat 
dus de onheilen der stervelingen betreft, die van 
Niobe, der Pelopiden, de geheele „T'ggjaansche oor- 
log, één van beide, of men moet niet toelaten, 
dat men zulks voor het werk der godheid houdt, 
of, zoo het van de godheid is, moet men er eene 
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reden voor uitvinden, waar wij nu naar zoekén, en 
zeggen, dat de godheid regtvaardig en goed ge- 
handeld heeft, en zij, de stervelingen, van dé 
straffen nut getrokken hebben. Maar dat zij, die 
straf boeten, wegens die straf ellendig zijn en God 
daarvan de oorzaak is, zulks moeten wij den dich- 
teren niet toelaten te zeggen; doch, zoo zij zeiden, 
dat de kwaden ellendig zijn, omdat zij straf ver- 
dienden, en, met straf te boeten, door de godheid 
beweldadigd werden, dat moest men toelaten. Dat 
zeggen dus, dat God, die goed is, ooit voor ies 
mand oorzaak van kwaad, van rampen en onheilen 
geworden is, moet men op alle wijzen te keer 
gaan, dat het niemaud zegge in zijnen staat, zoo 
die wel zal bestuurd worden, noch het hoore, het 
zij hij jonger van jaren of ouder zij, het zij het in 
voetmaat of zonder voetmaat in fabelen voorgedra= 
gen worde, als zijnde zulks noch oorbaar om het 
te zeggen, nogh nuttig voor ons, noch ook met 
zich zelf overeenstemmend. Dit dan, besluit So= 
crates hieruit, is een der grondtrekken en wetter 
voor de godenleer, volgens welke men spreken en 
dichten moet, dat God niet van alles, maar van 
het goede oorzaak is. En wat zegt gij nu; dus gaat 
hij voort, van deze tweede? Denkt ge, dat God 
ons begoochelt, en, als om ons te verschalken ; 
zich nu eens in deze; dan weder in eene andere 
12* 
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gedaante vertoont, en zoo ons bedriegt? Of zullen 
wij niet liever zeggen, dat God eenvoudig is en 
onveranderlijk? Want door iets anders van buiten 
zou hij niet veranderd worden: alles toch wat of 
van natuur of door kunst of door beide in goeden 
toestand is, dat alles is het minst aan verandering 
onderhevig en de toestand der godheid zal wel 
de best mogelijke zijn. Maar zou hij zich zelf 
kunnen veranderen? dit zou moeten geschieden, 
zoo hij andere gedaanten aannam. Doch dan moest 
hij zich ten kwade veranderen en dat kan niet. 
Hoe schooner en beter iemand is, des te standvas- 
tiger zal hij zijne gedaante willen behouden. On- 
veranderlijk is dus God, mijn vriend, en niemand 
der dichters spreke ons van de goden, als of zij in 
allerlei gedaanten de steden bezoeken, opdat niet 
de moeders, daar geloof aan slaande, hare kinde- 
ren bang maken, zeggende, dat zekere goden bij 
nacht rondwaren, aan vreemden en allerlei men- 
schen gelijk: zoo toch zouden zij tegelijk de goden 
lasteren én hare kinderen bevreesd en laf hartig ma- 
ken. Maar, zou men kunnen zeggen, al verande- 
ren zich de goden niet, ons zouden zij het kunnen 
doen toeschijnen, als of zij andere gedaanten had- 
den aangenomen en dat wel om ons te begooche- 
len en te bedriegen. Maar zou dan een God wil- 
len liegen, hetzij met woorden, hetzij met daden, 
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door ons verschijnselen voor te stellen? De ware 
leugen, indien wij zoo mogen spreken, haten alle 
goden en menschen: dat is het zelfbedrog, door 
onwetendheid: der ziele zelve is die eigen, en 
zulks wordt door de goden niet alleen, maar ook 
door de menschen gehaat. En wat het beeld daar- 
van, de leugen in woorden, betreft, wanneer en 
waartoe is die dienstig zonder hatenswaardig te 
zijn? Voor de vijanden, voor krankzinnigen, of 
ook wel om die oude fabelen een’ anderen zin te 
geven. Maar tot wat van dit alles zou de leugen 
voor de godheid dienstig zijn? Zoo dan is de 
godheid eertvoudig en waar, zoo in woorden als in 
daden, en misleidt ons niet, noch met verschijn 
selen, noch met woorden, noch met voorteekenen, 
zoo min-in den slaap, als wanneer wij waken.” (2) 

Men heeft doorgaans de leer van onzen gods- 
dienst al zeer verkeerdelijk zoeken aan te bevelen 
en voor te staan. Van de eerste kerkvaders af aan 
tot de latere tijden toe heeft men veelal dezelve 
hoofdzakelijk aangeprezen, als zich ver boven het 
heidensche bijgeloof verheffende. Wij bemerken 
intusschen, hoe ver zich reeds Plato, die toch al- 
mede heiden was, daarboven verheven heeft. Maar 
vooral zocht men onzen godsdienst door het laken, 





(1) De Rep. Ir. 379-335. 
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ja verachten der oude wijsgeerte aan te prijzen. 
Dit nu voorwaar was niet edelmoedig, het was ook 
niet billijk. Want zien wij niet, hoe ver het Plato 
peeds gebragt heeft om over de natuur der godheid 
zuiver en naar waarheid te denken? Zien wij zelfs 
niet, dat hij, om zoe te spreken, als Aervormer 
van den godsdienst zijner eeuw, om dien waarlijk 
van alle bijgeloof en ongeloof te zuiveren, opgetre- 
den is? Beter had men gehandeld, geloof ik, zoo 
men, wat wij nu pogen, naauwkeurig had zoeken 
waar te nemen , welke vorderingen de mensch reeds 
door de wijsgeerte in de godsdienstleer gemaakt 
had, ten einde nog des te meer in staat gesteld te 
worden, om het voortreffelijke en bijzonder het 

eigendommelijke van onzen christelijken godsdienst 
_ wel te beseffen. Zoo toch eerst had men de god- 
delijke openbaring, in ons christendom vervat, door 
vergelijking met de wijsgeerte der vroegere eeu— 
wen, op waren prijs leeren stellen, en ons geluk 
leeren waarderen van christenen geboren te zijn. 
Maar nog meer had men daardoor te weeg kunnen 
brengen, bijzonder wat onze zedekunde betreft. 
De heilige leer van onzen godsdienst heeft door het 
bijgeloof, ja maar ook door de mystikerij en geestdrij- 
verij der tijden het voorkomen dikwijls verkregen, 
als of zij met de rede, ja met deugd en zede 
lijkheid niets te maken had. Niets kon verkeer 
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der, niets ongerijmder zijn. Want welk eene zede 
kunde bevat zij niet! Vijanden zelfs van het chris- 
tendom hebben moeten bekennen, dat er zoo min 
in latere eeuwen , als oudtijds, eene verhevenere en 
voor den mensch in de maatschappij heilzamere 
zedekunde door wijsgeeren ontworpen is. Maar, 
om ook dit regt te beseffen, vrienden, kunnen 
ons de schriften der oudheid, voornamelijk die van 
Plato, tot gepaste opleiding dienen. 

Hij brengt ons wel op de hoogte niet, waarop 
onze openbaring ons geplaatst heeft, om God in 
zijne heiligheid en tevens in zijne liefde tot ons te 
leeren kennen, waaraan ons buiten twijfel voor on- 
ze zedelijke volmaking en ons geluk voor tijd en 
eeuwigheid het meest moet gelegen zijn; maar hij 
doet er ons toe naderen, gelijk ons reeds gebleken- 
is, en de wijze, waarop hij zulks doet, is uit haren 
aard geschikt, om de hooge, de in waarheid zede- 
lijke strekking onzer godsdienstleer wel te beseffen. 
Slaan wij op nieuw zijnen Theaetetus op. 

Nadat Socrates daar, in dat gesprek met 'Theo- 
dorus, die menschen afgemaald had, die in regts- 
zaken door en door bedreven, zoo slim en behen- 
dig de straffen der wetten wisten te ontgaan en 
zich daarop, als ware het boven alles prijzenswaar- 
dig, beroemden, zegt Theodorus: » indien gij al- 
len, Socrates, even zoo, als mij, van hetgeen gij 
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zegt overtuigdet, zou er meer vrede en minder 
kwaad onder de menschen zijn” En daarop ant- 
woordt hij: » maar het is niet mogelijk, T'heodo- 
rus, dat het kwaad zou ophouden te bestaan — er 
moet toch iets tegen het goede overstaan: — noch. 
ook, dat het bij de goden zijn’ zetel had. Nood 
zakelijk waart het hier op aarde onder de sterve- 
lingen rond; maar daarom moet men van hier, 
zoo snel mogelijk, derwaarts trachten te vluchten: 
die vlucht is, Gode naar ons vermogen gelijkvormig 
te worden, en die gelijkvormigheid , regtvaardig en 
heilig met verstand te zijn. Doch, beste vriend, 
het is niet gemakkelijk iemand te overreden, dat 
men niet om die reden de ondeugd moet vlieden 
en de deugd najagen, waarom de menigte het 
denkt, als of men het eene moest behartigen en 
het andere niet, om namelijk niet kwaad maar 
goed te schijnen: dat is oude wijven klap; maar 
de waarheid drukken wij dus uit. God is in niets 
en op geenerlei wijze onregtvaardig, maar zoo veel 
het mogelijk is, regtvaardig, en niets is aan hem 
meer gelijk, dan al wie van ons het meest regt- 
vaardig is. Hierin is de ware schranderheid en 
voortreffelijkheid eenes mans, en ook zijne nietig= 
beid gelegen: want dat te weten, is ware wijsheid 
en deugd, dat niet te weten, on verstand en ondeugd. 
Alwie dus onregt plegen, of tegen het heilige in 
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woorden of daden zondigen, ver is het voor hen 
het beste, dat wij het hun niet toegeven als waren 
zij door hunne boosheid schrander en slim. Zij 
zouden zich op hunne schande verheffen , en mee- 
nen van ons te hooren, dat zij niet dwazen en 
ballasten der aarde, maar mannen zijn, als diegene 
moeten wezen, die in den staat zich zullen redden. 
Zeggen wij hun dan de waarheid , dat zij des te 
meer de zoodanigen zijn, waarvoor zij zich niet 
houden, als zij het zelve niet weten, dat zij zoo- 
danige, dat is, onwetende zijn. De straf toch der 
onregtvaardigheid kennen zij niet, waarvan men 
wel het minst mag onkundig zijn. Die bestaat niet, 
zoo als zij denken, in geesselslagen en dood vonnis- 
sen, waaraan ook sommigen onschuldig onderwor- 
pen zijn, maar die is het, welke het onmogelijk is 
te ontvlieden, en bestaat daarin, dat zij kwaad zijn 
en door den omgang met kwaden altijd kwaad blij 
ven en nog boozer worden.” — » Vriend! zoo 
vervolgt Socrates dit ernstig gesprek, twee beelden 
zijn er in de wezenlijke wereld, waaraan wij ons 
spiegelen kunnen, het eene goddelijk, het beeld der 
gelukzaligheid, het andere ongoddelijk, het beeld der 
rampzaligheid ; maar zij, geene kennis daarvan heb 
bende, maken zich door hunne dwaasheid en vol- 
komene onwetendheid, zonder het in te zien, aan 
het eene, het kwade, door hunne onregtvaardige 
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handelingen gelijk, en aan het andere, het god- 
delijke en goede, ongelijk, en daarvoor boeten zij 
straf, door te leven volgens dit hun voorbeeld.” (1) 

Bij het lezen dezer woorden heeft mij steeds in 
zonderheid getroffen die vlucht van hier derwaarts, 
als bestaande in ons, zoo veel mogelijk is, der God 
heid gelijk te doen worden, en dan ook die gelijk 
vormigheid aan de Godheid, als daarin weêr be- 
staande, dat wij met verstand regtvaardig en heilig 
worden. Opmerkelijk is dat bijvoegsel met ver- 
stand, werù Ppovúoews. Hij bedoelt er mede wijs- 
heid, of, zoo ge wilt, zucht tot wijsheid, zoodat 
wij met waarheidsliefde, met het gebruik onzer re- 
de, regtvaardigheid en heiligheid paren: en passen 
wij dat op godsvrucht toe, zoo is zij inderdaad 
redelijk en tevens zedelijk, en zoowel van bijge- 
loof, als van geestdrijverij, die beide met de rede 
en met de deugd niets gemeens willen hebben, on 
derscheiden. ° Nog duidelijker maakt ons dit So- 
erates, waar hij in Plato's Phaedo voor het laatst 
met zijne vrienden spreekt, en hen op hetgene in 
waarheid deugd, in waarheid regtvaardigheid en 
heiligheid ‘is, opmerkzaam maakt. » Wat deugd is, 
zegt hij daar tot Simmias, weten zij miet, die van 
alle wijsgeerte afkeerig zijn. Want, zoo ge op 





(1) Theaet, 176. A. 
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hunnen moed en hunne matigheid achtgeeft, het 
zal u vreemd en ongerijmd voorkomen, hetgene 
zij door die'deugden verstaan. Zij hebben moed 
om te sterven, omdat zij voor nog grootere onhei- 
len vreezen, en zoo bedwingen zij hunne lusten, 
om andere en nog hevigere lusten in te willigen , 
zoodat zij uit vrees moedig, uit onmatigheid matig 
zijn. Dat is, gaat hij voort, dat is, mijn lieve 
Simmias, de regte ruil niet voor de deugd, lusten 
voor lusten, smarten voor smarten, vrees voor vrees, 
en het meerdere voor het mindere, als muntstuk 
ken, te ruilen; maar dat zal wel alleen de regte 
munt zijn, waarvoor men dit alles moet ruilen, 
het verstand namelijk; daarvoor alles te verkoopen 
en daarmede alles in te koopen, dat zal wel in 
waarheid moed en matigheid en regtvaardigheid, 
en, in één woord, ware deugd zijn, het zij 
er dan al of niet lusten en smarten bijkomen; 
maar zoo deze van het verstand afgescheiden en 
voor elkander geruild worden, zie, of dusdani- 
ge deugd niet maar een schaduwbeeld er van, en . 
inderdaad laag en verachtelijk is, en niets gezonds, 
niets waars behelze, maar de waarheid daarentegen 
een zuiveringsmiddel van dat alles is, en de matig- 
heid, de regtvaardigheid, de moed en dapperheid, 
en de wijsheid zelve een staat van zuiverheid is. 
Niet verwerpelijk sehijnen diegene te zijn, die de 
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heilige zuiveringsplegtigheden bij ons hebben inge- 
steld, maar in waarheid al vroeg raadselachtig te 
kennen gegeven hebben, dat alwie ongezuiverd en 
en niet ingewijd in den Hades komt, in de slijk 
daar zal nederliggen, maar dat hij, die gezuiverd 
en ingewijd derwaarts heengaat, bij de goden zal 
wonen. Velen toch zijn er, zeggen zij, die den 
Bacchus-staf dragen, maar weinig in getal de Bac- 
chussen: deze nu zijn, naar mijn gevoelen, geene 
anderen, dan die zich regt op wijsgeerte hebben 
toegelegd. Om voor de zulken niet onder te doen, 
maar een van hen te worden, dat is het, waar ik, 
mijn geheele leven door, naar gestreefd heb. Of ik 
daar wel, op de regte wijze naar gestreefd en er 
eenige vorderingen in gemaakt heb, zal ik daar 
ginter komende, weten, en ‚, zoo God wil, naar het 
mij voorkomt, weldra.” (1) 
Merkt gij niet, vrienden, hoe wij in deze klei- 
nere mysteriën reeds veel te zien krijgen van het- 
geen ons in de hoogere van onzen godsdienst ge- 
openbaard is? Het is daar, in onzen godsdienst, 
den mensch om zedelijke volmaking, om ware deugd 
“en heiligheid te doen, en hoe doet ons hier uiet 
Socrates daarvan begrip krijgen! En dat niet alleen ; 
maar merkt gij ook niet, hoe men hier, in deze 


(1) Phaedo 68. D, en 6q, E, 
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school der zelfkennis, menschkunde opdoet, die 
tot het verkondigen der leer onzer openbaring, 
en, in de eerste plaats, tot het godsdienstig onder- 
wijs der jeugd zoo noodzakelijk vereischt wordt? 
Maar verder. Zedelijke volmaking bestaat in onze: 
leer, zoo als wij weten, in zedelijke vrijheid en 
zedelijke zelfstandigheid: en wat wij met deze 
woorden te verstaan hebben, moeten ons de god- 
geleerde wetenschappen leeren; doch ook daartoe, 
meen ik, om dit wel te verstaan, kan ons de wijs- 
geerte der oudheid voorbereiden. 

Wij lazen daar zoo even in de gesprekken van 
Socrates bij Plato, die hij in den kerker met zij- 
ne vrienden gehouden heeft. Men kan die niet, 
dan met aandoening en ontroering lezen. Het wa= 
ren de laatste, die hij met zijne vrienden over 
waarheid en deugd en over ’smenschen onsterfe- 
lijkheid gehad heeft. Want hij zelf is daar op het 
punt om van hen te verscheiden, en dat wel op 
eene verschrikkelijke wijze, door het drinken van 
‘den “gif Beker, dien hij onschuldig drinken moet, 
En desniettegenstaande is en blijft hij daar, onder 
al dat spreken, onder het drinken zelfs van dien 
beker, kalm en gelaten, zoodat hij veel meer zijne 
vrienden troost, dan zij hem troosten kunnen of 
behoeven te troosten, en hij zelf minder te bekla- 
gen schijnt, als zij het inderdaad zijn. Maar geen 
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wonder, zoo men Plato's doel bij het schrijven van 
dezen dialoog in acht neemt. Want hij heeft hem 
daar als het beeld des regtvaardigen geschilderd, 
die, ofschoon geboeid en in den kerker geworpen, 
ofschoon zoowel van zijne vrijheid als burger, als 
van die van mensch beroofd, toch zedelijk vrij 
blijft, zedelijk zelfstandig is, en, als zoodanig 
zich over zedelijke vrijheid en zelfstandigheid doet 
hooren. Treffender dus kon Plato zijn gevoelen 
daaromtrent, als ook bijzonder dat van zijnen leer= 
meester, niet voorstellen. Wij hebben reeds ge- 
zien, hoe hoog zich die beide wijsgeeren oudtijds 
en Plato bijzonder, tot onze wijze van denken over 
de natuur van het goddelijke en °s menschen deugd 
en zedelijkheid verhieven: laat ons hen nu verder 
over zedelijke vrijheid en zelfstandigheid hooren: 

» Alwie, zoo besluit daar Socrates zijne rede 
over regtvaardigheid en heiligheid, alwie niet zui- 
ver van hier derwaarts gaat, kan niet bij het ge- 
slacht der onsterfelijke goden komen. Maar daar- 
om, mijn lieve Simmias en Gebes, daaronr onthou- 
den zich de ware wijsgeeren van alle lusten en 
begeerten des ligchaams, niet uit vrees voor armoe 
de, zoo als de geldgierigen, noch ook uit vrees 
voor schande en eerloosheid, zoo als de eerzuchti- 
gen, maar omdat zij de wijsgeerte niet willen weêr 
streven, wanneer deze hunne ziel van het ligchaam 
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he kende hee me Oee 
toch des menschen, zoo als zij aan het ligchaam 
verbonden en verkleefd is, moet door hetzelve, als 
door eene omheining, waarin zij besloten is, de 
waarheid pogen te aanschouwen en vermag dit op 
zich zelve niet: weshalve zij in alle onwetendheid 
omdoolt. En het ergste van dit beletsel, om de 
waarheid te leeren kennen , is dit, dat hij, die er 
door belemmerd wordt, zelf, wegens zijne lusten 
en begeerten, oorzaak dier belemmering is: want 
door dezelve bindt hij zich nog gedurig meer aan 
het ligchaam en het zinnelijke vast. Het is dus de 
wijsgeerte, welke de ziel des menschen, in dusda- 
nigen toestand zich bevindende, van het ligchaam 
en de zifhen zoekt los te maken, aantoonende, 
dat al wat wij door de zintuigen vernemen, vol 
bedrog is, en haar aanspoorende, om, zoo veel 
mogelijk, op en door haar zelve het ware te zien. 
Daarom dan, ten einde de wijsgeerte niet te we= 
derstreven , onthouden zich de ware wijsgeeren van 
lusten en begeerten, indenkende, dat, zoo zij er 
zich aan overgeven, daaruit niet dat kwaad slechts 
ontstaat, wot de menigte voor het ergste houdt, 
als ziekte of verlies van geld en goed, maar hetgeen 
inderdaad het grootste kwaad is, dat namelijk doer 
elke lust en begeerte de ziel nog naauwer aan het 
ligchaam verbonden en eindelijk nog geheel zinne- 
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lijk wordt, zoodat zij niets dan schijn hale en 
voor de waarheid blind is. Zoo dan meent de 
wijsgeer, dat, terwijl de wijsgeerte zijne ziel van 
het ligchaam zoekt vrij te maken, hij intusschen 
zich niet aan wellust en begeerlijkheid mag over= 
geven en er zoo slaaf van worden, maar daarente- 
gen, dat hij, de leiding zijner rede volgende, steeds 
het oog der ziel op het ware, het goddelijke moet 
gerigt houden, en, daardoor gevoed , dus moet le- 
ven , zoo lang hij leeft, en, nadat hij gestorven is, 
tot hetgene daarmede verwant is komen moet, en zoo 
van alle menschelijke onheilen bevrijd worden. (1) 

Zoo verheven was deze geheele rede van Socra- 
tes, met zoo diep gevoel van hetgeen in waar- 
heid regtvaardigheid en heiligheid is, sfftak hij dat 
alles uit, dat, nadat hij geëindigd had met spreken, 
er stülte, diepe stilte in de gevangenis heerschte. 
Allen waren door die woorden getroffen en geroerd, 
en peinsden er over na: ook Socrates zelf bleef 
nog langen tijd in die beschouwingen verzonken. 
En wij, die dat lezen, vrienden, voelen wij er ons 
ook niet door geroerd en bewogen? — Maar het is 
‚ons hier om het zoo belangrijke punt der christe- 
lijke zedeleer, zedelijke vrijheid, en hoe ons daar- 
van het juiste begrip te vormen, te doen. Laat 








(1) Phaedo 82C. — 84 B. 
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ons zien, of niet Plato's uitspraken omtrent de na= 
tuur der godheid, en bijzonder deze zelfde gesprek + 
ken van Socrates bij hem, op dat begrip ons bren- 
gen kunnen. 

Was het ons wouderspreukig, toen wij de Ouden 
hoorden zeggen, dat slaven der wetten te zijn, 
ons in den staat vrij doet leven, niet minder won- 
„ derspreukig en raadselachtig moet het ons voorko- 
men, dat godsdienst, de “dienst van God, ons 
vrije menschen doet worden. En toch, jongelin= 
gen, het eene is niet minder, dan het andere, 
waar : wij moeten maar weten, wat wij door de 
Godheid, en wat wij door wrijheid te verstaan 
hebben. Van dat wezen aller wezens vormen zich 
ruwe volken en domme, bijgeloovige menschen zon- 
derlinge en gansch verkeerde begrippen: het komt 
hun, zou men zeggen, zoo wel kwaad, als goed, 
zoo wel onregtvaardig , als regtvaardig voor. Dit zoo 
zijnde, kan godsdienst, de dienst van zoodanig we- 
zen, den mensch bij geene mogelijkheid vrij ma- 
ken. Maar is het zoo, als ons in die oude school 
geleerd is en door onze openbaring ons bevestigd 
wordt, dat er geen kwaad in de Godheid is, ja , 
daarentegen , dat het wezen aller wezens de regt- 
vaardigheid zelve is, wel nu, kunnen wij dan niet 
in de zedelijke wereld onder dat opperbewind, dat 
albestuur, dat volmaakt goed is, vrij leven? Wij 

n. 13 
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moeten ons maar vrijheid, zedelijke vrijheid wel 
voorstellen. Die onderscheidt ons, als redelijke en 
zedelijke wezens, van het redelooze vee, dat door 
instinkt, gelijk men het noemt, werkt: weshalve 
wij rekenschap verschuldigd zijn te geven van het 
geen wij doen, als hebbende wij van nature aan- 
leg voor het ware en goede; maar daarom bestaat 
die zedelijke vrijheid niet daarin, dat wij ons in 
de zedelijke wereld van alle banden, die ons aan 
het wezen der wezens verbinden, zouden ontslagen 
rekenen, en, gelijk vrijdenkers en vrijgeesten mec- 
nen, om God en godsdienst ons niet zouden be- 
kreunen: dat is losbandigheid, loszinnigheid, ze- 
deloosheid en alles eerder, dan zedelijke vrijheid. 
Neen: maar zoo als Socrates in die gesprekken , 
die wij daar gelezen hebben, er zich over uitlaat, 
zóó moeten wij ons zedelijke vrijheid voorstellen : 
als zijnde zij in de eerste plaats, wat in ’t algemeen 
voor vrijheid geldt, een ontkennend begrip, na- 
melijk, vrij te zijn van het ligchaam, vrij te zijn 
van alle zinnenbedrog, vrij te zijn van alle ver- 
keerde lusten en driften, vrij te zijn inzonderheid 
van alle vooroordeelen, de ergste belemmeringen 
voor den mensch, als verstandelijk, maar ook als 
zedelijk wezen: en dan, ten andere, als een. werk 
zaam nsel, te weten, zucht voor het ware en 
goede, om eenmaal tot zedelijke volkomenheid te 
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komen. Dat is vrijheid, zedelijke vrijheid: en eert 
men God, als het beeld der hoogste zedelijke vol 
maaktheid, eerbiedigt men Hem als den oppersten 
regter, die het kwade niet kan gedogen, maar ons; 
bij het streven naar het goede, toegenegen en goe= 
dertieren is — al eert en eerbiedigt men Hem, als 
een slaaf zijnen heer, geen twijfel is er aan, of wij 
denken en handelen en leven zedelijk vrij. 

Hoe gemakkelijk laat zich niet uit deze eenvou- 
dige natuurbegrippen, zoo van vrijheid, als van 
het opperste wezen verklaren, waarover men zoo 
onophoudelijk getwist heeft, op welk eene wijze 
Gods alwetendheid en voorbeschikking met onze 
zedelijke vrijheid overeen te brengen zij! Leibnits, 
weten wij, schreef daarover zijn onsterfelijk werk , 
de Theodicé, en hoe veel had vóór hem Cartesius 
en zijne geheele school niet al bijgebragt om. dat 
raadsel op telossen! Niets ook inderdaad was toen 
en blijft nog altijd belangrijker voor ons, ja, voor 
het menschdom. Het geheele Oosten door, rust 
nog heden het bijgeloof op die voorbeschikking van 
God, waardoor men er zich van ontslagen rekent 
om te doen, wat men zedelijk verpligt is te doen. 
Teregt hebben die beroemde wijsgeeren der latere 
tijden gezegd, dat het den mensch niet paste, naar 
Gods besluiten onderzoek te doen, als zijnde dit 
boven onze bevatting; maar, al stemmen wij zoo= 
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danige voorbeschikking toe, en al overtuigen wij er 
ons van op redelijke gronden, wat hindert ons dat 
dan nog in onze zedelijke vrijheid? Die besluiten 
toch zullen wel goed zijn, daar zij uitvloeiselen van 
den wil van het beste der wezens zijn, Zij zullen 
ook wel daartoe strekken, om, zoo wij zelve het 
goede willen, ons, door het straffen der boosheid, 
van alle hindernissen om onze pligten te betrach- 
ten, vrij te waren: en is zedelijke vrijheid, zoo 
als wij zeiden, een werkzaam beginsel in ons om 
naar het goede te streven, hoe moet dan niet het 
bewustzijn en erkennen eener goede, alles ten “beste 
beschikkende Voorzienigheid , ons een spoor te meer 
zijn om op het pad der deugd gestadig voort te 
gaan, ja, om het goede overal en zoo veel in ons 
is, onder de menschen te bewerken of te bevorde- 
ren! Wij voelen ons dan daartoe als door den 
adem der Godheid bezield en aangedreven. 

Het is dan maar niet anders, vrienden: God te 
dienen maakt den mensch eerst regt zedelijk vrij. 
En, is het voor staten waar, servi legum swmus, 
ut liberi esse possimus, niet minder is het op 
den zedelijken mensch toepasselijk, wat Horatius 
den Romein toeriep : 

Dis te minorem quod geris, imperas: 
Hine omne prineipium, hue refer exzitum. 


De Titanen, die den hemel bestormden, om over 
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de goden oppermagtig te heerschen, waren zedelij- 
ke gedrochten: zij werden ook voor hunnen over- 
moed diep vernederd. Tolluntur in altum, ult 
lapsu graviore ruant. Maar de zedelijke mensch 
onderwerpt zich van zelfs aan de Godheid, en zoo 
wordt hij vrij, ja, wat meer is, wordt hij self- 
standig en vermogend. De Ouden spraken gaarne 
van êbeiodsúheix, van zekere vrijwillige slavernij, 
die den mensch, volgens hunne begrippen, hoog 
verhief; doch zij onderstelden daarbij zucht voor 
het goede en edele. » Wanneer men iemand zoekt 
te believen, zegt Pausanias bij Plato, om cer of aan- 
zien of gezag of rijkdom te verwerven, zoo is het 
schandelijk: maar doet men zulks om zelf daardoor 
verstandiger, wijzer, beter te worden, al is het 
ook, dat men hiertoe zich aan een’ ander geheel 
onderwerpt eu hem als sleaf dient, dan heeft dat 
niets schandelijks of onedels in.” (:) Zoo Cebes 
in den Phaedo ten aanzien van den dienst der 
goden. » Hoe kunt gij meenen, zegt hij tot So- 
crates, dat de wijsgeer zoo gemakkelijk het leven 
verlaat? Dat komt mij ongerijmd voor, zoo het 
waar is, wat wij daar zeiden, dat God het is, die 
voor ons zorg draagt en wij zijne slaven zijn. 
Want dat de verstandigen niet onteyrede zouden 





(1) Sym. pe 184 C, 
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zijn, zoo zij dezen dienst moesten verlaten, waarin 
over hen gesteld zijn de beste der meesters, de 
goden, dat is niet redelijk: want niet ligt zou ie- 
mand meenen, dat hij, van dien dienst bevrijd, 
beter voor zich-zou zorgen. Eer zou de onver- 
standige mensch zoo denken, dat men zijn’ heer 
moest ontvlugten: deze toch zou niet bedenken, 
dat men geenszing de goden moet ontvlugten, 
maar zoo veel mogelijk bij hen blijven : weshalve 
hij zonder reden ontvlugten zou; maar de ver- 
standige daarentegen zou altijd bij hem willen blij= 
ven, die beter is.” (1) Soerates is het daaromtrent 
geheel met Gebes eens, alleen doet hij hem op- 
merken, dat de wijsgeer, met het leven te verla— 
ten, daarmede de goden niet verlaat: en op zich 
zelven dit toepassende, voegt hij er bij: ik toch 
voorzeker, Simmias en Gebes, zoo ik niet meende 
vooreerst bij andere wijze en goede goden en dan 
ook bij gestorvenen, die beter zijn, dan die hier 
leven, te zullen komen, zou ik verkeerdelijk han= 
delen met niet over mijn’ aanstaanden dood onte- 
vrede te zijn; maar nu daarentegen weet, dat ik 
bij goede menschen denk te komen, en dat moge 
dan zijn zoo als het wil, maar dat ik bij goden 
denk te komen, die bij uitstek goede meesters zijn , 





(:) Phaedo Ga B. 
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weet wel, dat zoo er iets is van diergelijke zaken , 
waaromtrent ik zeker ben, ík mij daarvan volstrekt 
verzekerd houde.” (*) Zoo was godsdienst bij de 
oude wijsgeeren inderdaad dienst der goden, en 
wel als zoodanig geschikt, om den mensch geluk- 
kig, ja maar ook om hem wijzer en beter te doen 
worden. Eu in waarheid, vrienden, met zich dus 
aan het volmaaktste aller wezens te onderwerpen, 
wordt men, volgens Horatius, oppermagtig. De 
geheele oudheid besefte dat diep. Hoort maar Ci- 
cero, » Pietate et religione, atque hac wnâ sa- 
pientiâ, qua Deorum immortalium numine omnia 
regi gubernarigue persperimus, omnes gentes na- 
tionesque superavimus’ (2) Uitvloeisel is dit alles 
uit de scholen der oudheid, bijzonder uit de So- 
eratische school, zoo als uit XKenophons redevoe- 
ringen in zijne Anabasis blijkt. 

Hoe vol bijgeloof ook de godsdiensten der Ou- 
den waren, gij ziet hieruit, hoe gezonde denkbeel- 
den hunne wijsgeeren van godsdienst hadden. On- 
zen vrijdenkeren in de voorgaande eeuw is het wel 
nimmer in ’t hoofd gekomen, dat men, met zich 
voor de Godheid te buigen, inderdaad zich hoog 
verheft en tot magt en gezag onder de menschen 





(1) Eol. Ga D. (2) Cic, de Harusp. resp. c.q. V. 
Zatpp. ad Horat, 1.1, 
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komt: veel minder, wat het zegge: Aine omne 
principium, huc refer exitum. Maar zij gingen 
nog verder, die zelfde oude wijsgeeren , dezulke 
voornamelijk, die geheel met de grondbeginselen 
der Socratische wijsgeerte doortrokken waren. Zij 
bragten de leer van zedelijke vrijheid en zelfstandig 
heid met de hoop en het vooruitzigt op een vol 
gend leven in verband, en baanden zoo den weg 
voor de leer der onsterfelijkheid in onze openba- 
ring vervat. Wij hebben Socrates daar al over 
gehoord, waar hij in Plato's Gorgias van eene 
vierschaar na dit leven spreekt. » Hier, Callicles, 
zegt hij, wordt men naar den uiterlijken schijn 
geoordeeld, en, weet men zich niet behendig uit 
die regtszaken te redden, zoo wordt men, hoe 
onschuldig ook, veroordeeld ; maar daar, voor 
die vierschaar verschenen, komt het er alleen op 
aan, of men onschuldig, vrij van misdrijf, vrij 
van booze lusten en driften is en naar waarheid 
en deugd gestreefd heeft” » Daarom, laat hij er 
op volgen, zie ik toe, Callicles, dat ik zoo veel 
mogelijk met eene gezonde ziel voor mijn’ regter 
daar verschijnen moge, en geef ik om het oor- 
deel der menschen niets, terwijl ik alleen naar 
waarheid en deugd tracht” () Van daar die vrij= 








(1) Gorge 526 D. 


201 


moedigheid onverschrokkenheid van Socrates, 
om voor de waarheid uit te komen, in Plato's 
Apologie; van daar ook inzonderheid zijne zelf- 
standigheid in denken en spreken en gedragen in 
den kerker, zoo als hij ons in den Phaedo voorge- 
steld wordt. Ik heb reeds uit dien dialoog sommige 
der belangrijkste plaatsen bijgebragt; maar leest 
denzelven van het begin tot het einde. Gij zult 
er het beeld in afgeschilderd vinden van den regt- 
vaardigen, die, ofschoon geboeid en in de gevan- 
genis opgesloten , ofschoon geheel als slaaf, ja nog 
erger dan als slaaf, aan die geregtsdienaren onder- 
worpen , zelfs ook bij en na het drinken van den 
gifbeker, zich vrij gevoelt, als hebbende in zijn 
leven de goden meer, dan de menschen gehoor- 
zaamd , en als zullende welhaast zijne ziel, na het 
ontbinden zijn’s ligchaams, buiten de magt der 
menschen zijn en tot de goden overgaan. 

Ziedaar u, mijne vrienden, de wijsgeerte ge- 
schetst, die oudtijds zoo te regt bij de Grieken 
en Romeinen de plaats van hunnen-godsdienst ver- 
ving. Zij behelsde de leer, gelijk gij bemerkt, 
de verhevene leer, die den mensch tot waarheid 
en zoo tot zedelijke vrijheid en zelfstandigheid 
moest brengen: en dat wel, niet door hem zijn 
eigen God te doen worden, waartoe de Stoicijnen 
eenmaal, bij hun overdrijven van alles, gekomen 
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ziju, maar het tegendeel, gelijk Socrates het wilde, 
door zich aan het gebied der godheid „ dat alleen 
goed is, onbepaald te onderwerpen. Zoodat het 
wel niet te verwonderen is, dat, voordat onze 
godsdienst aan het licht was gebragt, men in die 
wijsgeerte alles meende te vinden, wat men als 
zedelijk wezen behoefde. Met besef der zaak en 
diep gevoel drukte dit Cicero in deze bewoordin- 
gen uit. — » Sed ef hujus culpae et cacterorum 
vitiorum peccatorumgue nostrorum , omnis a phi- 
losophia petenda correctio est: cujus in sinum 
cum a primis temporibus aetatis nostra voluntas 
studiumgue nos compulisset, his gravissumis ca 
sibus in eundem portum, ex quo eramus egressi, 
magna jactati tempestate confugimus, O vitae 
philosophia duz! o virtutis indagatrix, ezpultriz- 
que vitiorum! quid non modo nos, sed omnino 
vita hominum sine te esse potuisset? tu inven 
trie legum, tu magistra morum et disciplinae 
Juisti: ad te confugimus: a te opem petimus: 
tibi nos, uf antea magna ex parte, sie nunc 
penitus totosque tradimus. Est autem unus 
dies bene et ex praeceptlis tuis ac- 
tus, peccanti tmmortalitati antepo- 
nendus” (1) 


(2) Cic, T'usc, V.2. 
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Moet gij nu ook niet bekennen, mijne vrieu- 
den, dat men al zeer verkeerd gehandeld heeft , 
zoo vaak men, ten koste der oude wijsgeerte , ja, 
met dezelve te verachten en te beschimpen , onzen 
‚godsdienst geroemd en aangeprezen heeft? Zij 
was geschikt, die zelfde oude wijsgeerte, om het 
menschdom tot de nog zoo veel verhevenere leer 
van onzen godsdienst voor te bereiden. Daarom 
noemde haar de verlichtste der oude kerkvaders 
de rporaidela tot dezelve. En dat zij dit in waar- 
heid , volgens de’ verordeningen der Voorzienigheid 
geweest is, laat zich uit de geschiedenis bewijzen. 
Ten tijde van Diocletianus had het lezen der 
schriften van Cicero zoo vermogenden invloed om 
menschen tot het christendom over te brengen, 
dat, volgens het getuigenis van Arnobius, sommi- 
gen die schriften op gezag van den Raad verbrand 
wilden hebben: quibus, voegt hij er bij, cAris- 
tiana religio comprobaretur et vetustatis oppri- 
meretur auctoritas. ) Maar daarvan kan ook 
inzonderheid Augustinus, die eenmaal een der 
grootste voorstanders van het christendom geweest 
is, en wiens stem in de Latijnsche kerk het gezag 
eens orakels gehad heeft, tot getuige en tevens 
inderdaad tot blijk en bewijs verstrekken. Hij werd 





(1) Arnob. adve gentes L. Ille c. 7e 
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in zijne jeugd, gelijk hij het zelf in, zijne Confes- 
siones bekent, her- en derwaarts geslingerd, niet 
wetende, wat hij doen, hoe hij leven en handelen, 
wat hij hopen en verwachten moest; maar zich op 
regtsgeleerdheid en welsprekendheid, toeleggende , 
zie! zoo valt hem Cicero's Hortenstus in handen, 
en van dat oogenblik af aan begon hij te beseffen, 
welke de hooge geest van den Christelijken gods- 
dienst was. » Inter hos ergo (caussidicos), schrijft 
hij, tmnbecillá tunc aetate, disoebam libros elo- 
guentiae, in qua eminere cupiebam, — ef ustlato 
jam discendi ordine perveneram in librum quem- 
dam cujusdam Ciceronis, cujus linguam fere 
omnes mirantur, pectus non ita. Sed liber ille 
ipsius exhorlationem continet ad philosophiam et 
vocatur Hortensius. Îlle vero liber mutavit 
affectum meum. — Viluitl mihi repente omnis 
vana spes, et önmortalilatem sapientiae concu- 
piscebam aestu cordis incredibili.” (+) 

Zoo heb ik u dan in deze kleinere mijsteriën 
der Socratische wijsgeerte zoeken in te wijden, 
mijne vrienden, om van hier tot de hoogere, die 
in onzen godsdienst vervat zijn, en tot de weten 
schappen, die daartoe betrekking hebben, voort 
te gaan. De natuur en het wezen dier wetenschap 





(1) Confess. L, III. c‚ 4. 
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pen, ik heb het reeds gezegd, laat zich door de 
wijsgeerte niet bepalen. Zij zijn op de leer onzer 
openbaring gegrond, en moeten dus uit dezelve 
geheel afgeleid worden. Maar het onderzoek, dat 
wij nu ten einde gebragt hebben, naar der oor- 
sprong van godsdienst, naar deszelfs strekking 
en bestemming voor den mensch, naar de natuur 
en het wezen der godheid, naar het juiste begrip 
van zedelijke vrijheid en zelfstandigheid, en, 
hoe de leer der onsterfelijkheid den mensch in 
waarheid vrij en zelfstandig maakt — dit on- 
derzoek, hoe geheel menschelijk ook, zoo als al 
wat de wijsgeerte betreft, menschelijk is, het zal 
u dienstig zijn, geloof ik, gelijk het mij geweest 
is, om den hoogen zin der goddelijke openbaring 
aan den mensch des te beter te vatten en zoo 
doende meer en meer den aard uwer wetenschap- 
pen te doorgronden. Zeker zal het u in staat 
stellen, om, als ware godgeleerden , onze heilige 
leer tegen ongeloof en bijgeloof en bijzonder tegen 
alle dweeperij en geestdrijverij te behoeden. Tot 
voorbeeld hiervan kan ons die zelfde Augustinus, 
alsmede Lactantius en vóór hen in de Grieksche 
kerk Clemens Alexandrinus en Origenes strekken. 
Zij gaven zich, gelijk allen ten hunnen tijde, in 
de droomen der Neoplatonici toe, waardoor onze 
godsdienst zoo beneveld is geworden, ja, verbas- 
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terd is; maar hoe meer de heide eerstgeuoemdert 
Cicero, en de beide laatsten Plato lazen, en in 
derzelver schriften de eigenlijke Socratische phi- 
losophie opmerkten en behartigden, des te meer 
hebben zij den godgeleerden van latere eeuwen tot 
het wel beoefenen hunner vakken, bijzonder der 
christelijke zedeleer, den weg geopend. En wat 
zal ik van de zoogenaamde hulpwetenschappen 
der godgeleerdheid, inzonderheid van Critiek en 
Exegese zeggen ? Deze zijn wel geheel, uit ha- 
ren aard en natuur, menschelijke wetenschappen, 
en Origenes, weten wij, is daardoor juist, door 
zijne beoefening der Grieksche letteren en wijs- 
geerte, de vader en grondlegger dier zoo noodza- 
kelijke vakken geworden. Wat er niet al van deze 
en de overige hulpwetenschappen voor ware god- 
geleerdheid afhangt, ja, hoe dezelve wegraakt, 
zoodra men alle wijsgeerte laat varen, is uit de 
lotgevallen dier zelfde godgeleerdheid, en ook uit 
den aard der zake op te maken. Na die beide 
eerste hervormers, Clemens en Origenes, verloor 
men zich weêr meer en meer in de Grieksche kerk 
in ijdele bespiegelingen: een zonderling geslacht 
van menschen ontstond er, die, schoon blakende 
van ijver voor den godsdienst, den godsdienst in- 
tusschen zelven bedierven, ik bedoel de zooge- 
haamde mystieken. Zij begonnen met zeker soort 
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van pantheïsmus, waarvan ook Origenes niet af- 
keerig was geweest. De goddelijke natuur, zeiden 
zij, was door de zielen aller menschen verspreid, 
Van daar, dat zij beweerden, men moest God of 
‚den geest Gods in zich maar doen werken, om 
heilig en gelukzalig te worden. Weg dus met alle 
wijsgeerte , met alle menschelijke kennis en weten- 
schap: weg met alle pogingen. zelfs om door kun- 
sten en wetenschappen het verstand en hart te 
vormen en tot- de waarheid te komen: geene 
waarheid „ zeide men, dan die men door ingeving 
‚verkregen heeft. Zoo dus hield godgeleerdheid 
op, wetenschap, ja, godgeleerdheid te zijn, en 
werd een zamenstelsel der buitensporigste wange- 
voelens. Maar geen wonder! want met het ver- 
werpen van alle wijsgeerte, met het verloochenen 
van alle menschelijke kennis, met te ontkennen , 
dat wij zielsvermogens hebben, om uit en door 
ons zelven kunsten en wetenschappen te beoefenen 
en het boek onzer openbaring wel te leeren ver- 
staan, had men ook alle hulpwetenschappen , die 
der godgeleerdheid ten dienste moesten staan, ter 
zijde gezet, en zoo- moest er wel van die hoogste 
der hoogere wetenschappen dat eindelijk worden, 
wat de dwaasheid der menschen er van maakte. 
Maar nog verder kunt gij, zoo ik mij niet be= 
drieg, van die zelfde onde wijsgeerte gebruik ma- 
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ken, ook dan zelfs, wanneer gij aan uwe hoofd 
wetenschappen, aan uwe godgeleerdheid of geloofs- 
en zedeleer, en, in de eerste plaats, aan uwe 
natuurlijke godgeleerdheid zult gekomen zijn. 

Wat de natuurwet voor de regtsgeleerde weten 
schappen is, dat moet de natuurlijke godgeleerdheid 
voor de godgeleerde wetenschappen zijn: zij moet 
er den aanvang van uitmaken. Maar dit uw groud- 
vak wel te beoefenen, hoe moeijelijk moet dat niet 
zijn! Velen hebben zelve, op en door zich zelven, 
een’ zekeren natuurgodsdienst een’ godsdienst der 
rede zoeken te ontwerpen, om daaraan den christe, 
lijken te toetsen. Maar vooreerst, hoe is dat moge- 
lijk? Kan dan de mensch ontwerpen, wat boven god 
delijke openbaring is, om er deze naar te beoor- 
deelen? En dan ten andere, daar zij zelve in de 
gronden van onzen godsdienst opgevoed en opgeleid 
waren, moesten zij daardoor niet van zelfs die 
gronden in hunnen natuurgodsdienst overbrengen, 
zoodat die ophield natuurgodsdienst te zijn? Van 
daar zoo vele stelsels van natuurlijke godgeleerd- 
heid, die grootendeels van de leer der openbaring 
ontleend waren. Hoeveel gepaster, dunkt mij, de 
natuurleer der oudheid wel te onderzoeken en te 
doorgronden ! Die brengt ons wel op het hooge 
standpunt van onze openbaring niet, maar hoe 
verhevene, ja maar ook, hoe zuivere grondstel- 
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lingen- dezelve omtrent de natuur der godheid; 
omtrent ’smenschen zedelijkheid, ja zelfs omtrent 
dood en onsterfelijkheid bevattede, heeft ons zulks 
niet ons onderzoek duidelijk doen inzien? Wen- 
ken geeft ons dat alles, om eenmaal natuurlijke 
godgeleerdheid grondig en volkomen te beoefenen. 
En doet men dat, geen twijfel dan , vrienden, of 
men zal tot de beoefening onzer geloofs en zedeleer 
het best voorbereid worden. Maar ook daartoe, als 
gezegd is, meen ik, kunnen ons wenken uit de 
Soeratische school van dienst zijn. Gaat slechts 


‚met mij na, hoe de leer dier school ons opleidt; 


om de uitspraken onzer heilige leer omtrent ge- 
doof , hoop en liefde wel te vatten. 

Wijsgeerte bestond in dezelve geheel in zoeken, 
onderzoeken, opsporen, bijzonder van hetgeen tot 
het schoone en goede, tot het regtvaardige, het 
heilige en goddelijke betrekking heeft, en sloot 
daaromtrent het weten uit, hetgeen zij alleen der 
godheid toeschreef. Zoo bleef de wijsgeer zedig, 
hoe hoog hij zich ook verhief; maar zoo kon hij 
ook altijd in kennis en wetenschap vorderen. Gij 
ziet hierin opleiding, zekere Socratische opleiding , 
om zoo te spreken, tot het gelooven, dat onzen 


godsdienst zoo eigen is. Maar zoo ziet gij tevens; 


wat dat eigenaardige, dat uitsluitend eigene van 
onzen godsdienst, dat gelooven, is, en hoe dat 
ÏL. lá 
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van bijgeloof aan den eenen en van ongeloof aau 
den anderen kant, in aard en natuur verschilt. 
De bijgeloovige vervalt tot het zelfde gebrek als de 
ongeloovige : hij zegt altijd: hef moef zoo zijn , met 
dit onderscheid, dat deze na voorafgaand onder- 
zoek dat zegt, en de ander het blindelings aan 
neemt. Maar zoo snijden zich beide den weg af 
om verder te onderzoeken. Geloof daarentegen , 
zoo als het in onzen godsdienst heerschende is, 
ja er ons den toegang toe opent, gaat met onder- 
zoeken gepaard: beproeft alle dingen is eene 


hoofdles in die leer. Maar verder. Onze geloofsleer , 


staat met onze zedeleer in het naauwste verband , 
en, gaan beide niet met onderzoeken gepaard, wat 
moet er dan van onze deugd en zedelijkheid wor- 
den ? De bijgeloovige vergenoegt zich met hetgeen 
hij van anderen vernomen heeft, en zoo kan hij, 
op het gezag van anderen, zoo wel kwaad als goed 
handelen , zoo wel zich zedelijk verlagen , als zich 
zedelijk verhoogen. Ten blijke de Casuisten der 
Jesuiten in vroegere tijden. De ongeloovige daaren— 
tegen, die niets van een’ ander aanneemt, ja, 
alles van de hand wijst, wat hij niet met de oogen 
kan zien of met zijn verstand begrijpen, hoe zal 
deze zich zedelijk volmaken, daar hij geen denk- 
baar beeld van het volmaakte zich ter navolging 
wil voorstellen ? Tot geen dier uitersten vervallen 
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Wij, 200 wij aan Soerates en Plato onze opleiding 
te danken hebben. In den Theaetetus van de= 
zen, wij hebben het daar zoo even vernomen; 
zegt Socrates: » het kwaad is onafscheidelijk van 
dit ons bestaan; maar daarom moet men trachten 
van hier derwaartë te vlugten: die vlugt is; 
Gode naar ons vermogen gelijkvormig te worden : 
en die gelijkvormigheid, regtvaardig en heilig met 
verstand te zijn” () » In de wezenlijke wereld 
zoo gaat hij voort, zijn er twee beelden, waaraan 
wij ons spiegelen kunnen, het eene goddelijk , het 
‘beeld der gelukzaligheid, het andere ongoddelijk , 
het beeld der rampzaligheid.” Ziet, jongelingen ; 
hoe niet die leer ons tot het goddelijke bevel op= 
leidt om naar goddelijke volmaaktheid te staan! Ik 
zeg het ronduit, en waarom zou ik het niet doen ? 
ik ken geene gepastere, geene meer doelmatige 
‚ opleiding om den hoogen geest des christendoms 
te vatten, dan die zelfde Socratische en Platonische 
wijsgeerte. Wij spreken hier van geloof en zede- 
lijke volmaking: die volmaking gaat ook, volgens 
de leer onzes christendoms met Aoop en met liefde 
gepaard; maar strekt niet de geheele Phaedo van 
Plato en inzonderheid de plaatsen, die ik er u uit 
voorgelegd heb, strekken die niet, om onze hoop 


(1) Zie boven p. 183 
l4 * 


voor de toekomst, ook na dit leven, te voeden en 
te versterken? De leer van onsterfelijkheid lag veeds 
in de oude geheimenissen. Cicero, die er in was 
ingewijd geworden, laat er zich dus tegen Atticus 
over uit: » gelijk zij initia genoemd worden ; 
zoo behelzen zij inderdaad beginselen voor het 
leven: wij hebben er door geleerd om niet alleen 
met vreugde te leven, maar ook mel betere 
hoop te sterven.” 1) Doch de wijsgeerte zocht 
op te helderen en in ’t licht te stellen, wat in die 
geheimenissen een duister voorgevoel onder beelden 
en plegtigbeden had zoeken uit te drukken. Zoo: 
brengen ons dus die gesprekken van Socrates in 
den Phaedo, zoo brengt ons de geheele oude So- 
eratische wijsgeerte tot die hoop, welke ons alles 
waard is in het leven, en welke ons in onzen 
godsdienst op goddelijk gezag bevestigd wordt. En 
wat zal ik van de liefde zeggen? Lazen wij bij 
Plato niet, dat het de liefde is, die ons, na onzen 
val uit de hemelsche gewesten, waarin wij de waar= 
heid aanschouwden, hier op aarde weder vleugelen 
doet uitschieten, om ons, na onzen dood, van 
dit eardsche ligchaam bevrijd, weder derwaarts, 
in het rijk der waarheid, tot de goden op te voe- 


ren? Socrates plagt te zeggen, dat hij niets wist, 





(1) Gie, de Legg. UL. 14. 
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s ééne wetenschap uitgezonderd, maar waariu hij ook 
sterk meende te zijn, die der liefde. Hoe hij 
daarover bij Plato met Diotime spreekt, hebben 
wij reeds meermalen gezien; maar de slotsom dier 
gesprekken, waar de vraag eindelijk beantwoord 
wordt, wat dan toch de liefde is, hoe bevat die 
niet reeds wenken van datgene, wat onze gods- 
dienst den mensch geopenbaard heeft! » De liefde 
is, zegt zij, midden tusschen het goddelijke en 
menschelijke in: zij brengt tat de goden de ge- 
beden der menschen en tot de menschen de beve- 
len en vergeldingen der goden over: en aldus in 
het midden van beide zijnde, vult zj dien af- 
stand aan, zoodat het heelal door haar verbon- 
den wordt” 1) 

Wij mogen in waarheid wel zeggen, vrienden , 
dat de oudheid reuzenstappen gedaan heeft, voor 
dat de leer van onzen godsdienst. aan het licht 
gekomen is. Geen wonder dus, zoo het eenen 
Clemens en anderen der Grieksche Patres toege- 
schenen is, als ware de geheele wijsgeerte der 
Grieken een uitvloeisel der openbaring, zoo: als 
die door God aan het menschdom van de eerste 
tijden af gegeven is. Ik geloof dat niet: onze 
vorderingen in de letterkundige kritiek gedogen, 





(1) Syurpe 202 E, 
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niet meer zulks te onderstellen. Ik houde dat „ 


alles voor menschelijk, in zoo ver men met dit 
woord te kennen geeft, hetgeen de mensch on— 
der het bestuur der goddelijke voorzienigheid op 
zich zelven doet en leert inzien. Maar Aon men 
er zich van overtuigen, hoe moest dan niet 
voornamelijk alles, wat ik vermeld heb, geschikt 
zijn, om ons in onze openbaring, zoo als ons 
die gegeven is, de beginselen te doen navorschen, 
waarop onze geloofs- en zedeleer rusten moeten ! 
Maar, hoe het zij, het blijkt ons uit dit alles 
genoegzaam, wat ik van den beginne af aan gezegd 
heb, dat men, ter beoefening der godgeleerde 
wetenschappen, van de leer der oudheid niet te 
weinig moet verwachten. 

En zoo zijn wij dan hier eindelijk, mijne vrien- 
den, op de grenzen van wijsgeerte en godsdienst, 
van natuurleer en goddelijke openbaring gekomen. 
Wij krijgen hier het standpunt in het oog, waarop 
onze heilige leer alleen ons plaatsen kan. Doch 
hier is het, dat ik eene andere taal tot u voeren 
moet, In stede van te zeggen, verwacht niet fe 
weinig van die leer der oudheid, moet ik u ver- 
manen en zeggen: jongelingen! verwacht er niet 
te veel, of liever, verwacht er niets van. Ook 
volgens de onderstelling van Clemens en der Patres, 
kan zij ons toch niet meer, dan tot mpomasdsia, tot 
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voorbereiding dienen: en vermeent men, op eigen 
kracht steunende, de hoogte, waarnaar wij streven 
moeten, te kunnen beklimmen, men zij gewaar 
schuwd! Op zekere, ik weet niet welke, hoogere 
wijsgeerte, maar die meer in woorden dan in za- 
ken bestaat en nachtelijk duister is, of, om het 
met den regten naam te noemen, op godgeleerd- 
heid zonder godsdienst loopt het voor ons uit, en 
wij jagen naar schaduwen , zonder iets wezenlijks, 
waarop wij leven en sterven kunnen, aan te grij- 
pen. Wilt gij weten, mijne vrienden, hoe gij van 
hier, waar wij nu staan, verder hebt voort te gaan, 
en wilt gij, waar het ons nu voornamelijk om te 
doen is, de ziel en het wezen uwer wetenschap- 
pen leeren kennen, let dan op het standpunt daar 
ginder, dat onze openbaring ons aanwijst. 

Het ligt ver buiten de grenzen van al wat ons 
de wijsgeerte te beschouwen heeft gegeven, en is 
hoog, zeer hoog, voor den mensch op zich zel- 
ven, zonder goddelijke openbaring, niet te berei- 
ken. Het is de uitspraak van God, die de heilig- 
heid en tevens de liefde zelve is, dat de liefde 
niet van de zijde des menschen komt, maar Hi 
het is, die ons het eerst heeft liefgehad. Wat 
dit insluite, weet gij, jonge godgeleerden, of, zoo 
niet, ervarene godgeleerden zullen het u nader 
verklaren: zij zullen u doen zien, hoedanig de 
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mensch is, bij de heiligheid Gods vergeleken, en 
hoe hij weder tot God moet komen: zij zullen u 
doen beseffen, wat wij te gelooven en op welke 
gronden wij te hopen hebben, en, wat de dief 
de betreft, dat die bij ons in wederliefde tot 
God en dankbaarheid bestaan moet. God- 
geleerden zullen u dit breedvoerig verklaren, maar, 
gelijk ik het hun overlaat, om u in deze hoogere, 
ja in waarheid allerhoogste geheimenissen in te wij- 
den, zoo wil ik u hier, zonder godgeleerde te 
zijn, doen opmerken, hoe oneindig meer deze leer 
van onzen godsdienst, dan die der wijsgeerte, 
voor onze zedelijke behoefte, voor onzen troost in 
leven en sterven, als mede voor onze zedelijke vol- 
making berekend is. ‘ 
Het kan niet anders, vrienden, of, hoe dieper 
wij de heiligheid Gods beseffen, des te schuldiger 
en verdorvener moeten wij ons zelven, als zedelijke 
wezens, voorkomen. Wij bekennen dan ook in 
onze gebeden, dat wij ellendige zondaars en. uit 
ons zelve onvermogend zijn, om heilig en Gode 
gelijkvormig te worden. Maar des te meer gevoelen 
wij ook behoefte in ons binnenste, om ons weder 
met God te doen bevredigen. Dat besefte men 
zoo volgens de natuurleer der oudheid niet, daar 
men tot dat verhevene en zuivere begrip der god- 
delijke heiligheid niet gekomen was. Naarmate wij 
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dat reiner bekomen hebben, naar die mate heeft 
de mensch in de zedelijke wereld zijnen afstand 
van de godheid meer leeren inzien. Maar verder. 
Als wij ons zoo, als nietswaardigen voor God in het 
stof nederbuigen, hoe moet dan niet de bewustheid 
van Gods liefde tot de menschen ons troosten en 
opbeuren! Hoe moet dan niet de uitspraak, dat 
God het is, die ons het eerst heeft liefgehad, 
een edayyéruovy, eene blijde boodschap voor ons 
zijn! De oude fabelen stellen ons de goden voor, 
als zich ontfermende over het rampzalige lot der 
stervelingen, en den wijsgeeren ‘der oudheid was 
het voornamelijk te doen, om liefde voor de god- 
heid in den mensch op te wekken; maar een 
middel te bedenken om den zondigen mensch met 
den heiligen God te verzoenen, dat kwam in het 
hoofd der eersté wijsgeeren niet op, ik laat staan, 
dat men zulks in de oude fabelen zou vinden. 
Dit intusschen — is het niet zoo, mijne lieve 
vrienden ? — kan alleen ons datgene verschaffen, 
wat wij als zedelijke wezens het meest behoeven. 
En ziet! daar treedt tusschen God en het mensch- 
dom de zoon des menschen, Hij, die tevens Gods 
zoon is, in het midden, om onze voorspraak en 
middelaar bij zijnen Vader te zijn! Wat kon den 
mensch verkondigd worden , dat hem in zijnen waan 
en zijne trotschheid dieper vernederde, maar wat 
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eok „dat hem hooger verhief? En deze geheele leer der 
liefde, was zij niet uit haren aard geschikt om men 
schen met menschen, als kinderen van denzelfden 
Vader, door godsvrucht met elkander te verbroederen ? 
Moet zij ook niet eenmaal ten gevolge hebben, dat 
er aan priestergezag en slavernij en aan al de on- 
heilen, die daaruit voor het menschdom ontstaan 
zijn, een einde kome? Van dat alles wist de wijs- 
geerte der oudheid niets; en is het nog daarenbo- 
ven niet door die zelfde leer, dat ons geloof ver- 
trouwen , vast, onwankelbaar vertrouwen, dat onze 
hoop zekerheid en dat onze liefde tat God, als op 
Gods liefde tot den mensch gegrond, eene bron 
voor ons geworden is van troost en gelukzaligheid, 
die onuitputtelijk is? Het is intusschen opmer- 
kenswaardig, naar het mij voorkomt, dat het juist 
die zelfde troost voor leven en sterven geweest is, 
waarnaar de oudheid voornamelijk gestreefd heeft, 
ja, dat zij even zoo met het zoeken er van ge- 
eindigd is, als ons christendom er mede aanvangt. 
Troostredenen, sragzuubyriusì en consolationes kwa- 
men in lateren tijd te voorschijn, als die van Cran- 
tor, van Cicero, van Seneca, van Plutarchus, ge- 
grond veelal op Plato's Phaedo. Het laatste voort- 
brengsel der oude wijsgeerte is de consolatio philo- 
saphiae van Boëthius geweest. 

Daar hebben wij dan het standpunt ‚ het verm 
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hevene standpunt, vrienden, waarop Gods open- 
baring aan den mensch ons plaatst. En zal ik hier 
bijvoegen, dat men van daar eerst in waarheid tot 
hooge zedelijke volmaking komen kan? Immers 
het zuivere begrip der heiligheid Gods, waar wij 
naar tvachten moeten, bekomen wij daar eerst regt: 
en is er aan verbetering, aan zedelijke volmaking 
te. denken, zoo lang men niet diep heeft leeren 
beseffen, hoe laag men gezonken is? Maar ook , 
wat het bekomen van zedelijke vrijheid en zelf- 
standigheid betreft, zonder welke almede geene 
volmaking denkbaar is, ziet! is niet Hij die daar 
voor ons opgetreden is, dezelfde die ons van de 
magt der zonde vrijmaakt, en, zelf het beeld der 
Godheid zijnde, ons tot voorbeeld om heilig en 
Gode gelijkvormig te worden , strekken moet ? 
Maar, na dit alles zoo ingezien te hebben, lieve 
vrienden, past nu ook op, dat gij niet, hetgeen 
gij daar leert, zoo als zoo velen gedaan hebben, 
overdrijft. De mystieken, waarvan ik gesproken 
heb, die sints de derde eeuw over de wereld ver 
spreid zijn en nooit opgehouden hebben te bestaan, 
zouden u ligtelijk daartoe aanleiding kunnen geven; 
maar zij moeten u op uwe hoede doen zijn. Zij 
streefden niet minder, dan echte christenen het 
doen, naar zedelijke volmaking, naar heiligheid, 
naar gelijkvormigheid aan God; maar zij gingen 
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hierin te ver, of, om mij beter uit te drukken , 
zij deden het op eene verkeerde en zoo wel voor 
hen zelve, als voor de maatschappij, verderfelijke 
wijze. Bij dat streven verloren zij den mensch en 
het menschelijke uit het oog, daar zij alleen op 
het goddelijke zagen. Zoo werden zij onnut voor 
de zamenleving. En ware het daar nog maar bij 
gebleven ! Maar neen, gelijk zij den mensch teregt 
zedelijk onvermogend achteden om op zich zelven 
de goddelijke heiligheid en volmaaktheid te berei- 
ken, zoo verloochenden zij, of schenen te verloo- 
chenen al wat God, volgens Paulus uitdrukking , 
in de harten der menschen geschreven heeft, ja, 
verloochenden inderdaad, dat wij menschen, dat 
is, redelijke en zedelijke wezens zijn, die, als 
zoodanig, onze heerlijke zielsvermogens tot onze 
verbetering en tot het heil van onzen evenmensch 
en van de maatschappij gebruiken moeten. Zij 
verlieten ook, gelijk wij weten , de maatschappij , 
en verwijderden zich in eenzame plaatsen of sloten 
zich in kloostergewelven op, ten einde daar Aef 
verborgen en inwendige woord, zoo als zij het 
noemden, in zich te doen werken : gevolgen alte- 
maal van overdrijving en miskenning der goddelijke 
openbaring. Behoedt u daarvoor, jongelingen ! 
In deze onze negentiende eeuw schijnt zich zoo- 
danig soort van menschen niet minder, dan in 
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de derde eeuw, over den aardbodem te versprei 
den. En zoo menig jong mensch, ook met de 
schoonste zielsvermogens begaafd, laat zich op 
deze wijze door opgewondene verbeelding verlei- 
den, en zich in de zoete droomen der mysti- 
kerij toegevende, maakt hij zich tot de vervul- 
ling zijner pligten jegens zich zelven, jegens de 
zijnen, jegens de geheele maatschappij onbekwaam. 
Hoe zou het ook anders? Want alleen aan zijn 
inwendig gevoel inwilligende en zich zelven boven 
het gezag der rede wanende, viert hij onbedacht 
zijne driften den teugel, en die voeren hem 
her- en derwaarts en altijd tot uitersten voort. 
Zoo begint hij al meer en meer die kalmte des 
gemoeds te missen, die voor het onpartijdige on- 
derzoek der waarheid, ja maar ook voor het uit- 
oefenen van maatschappelijke, bijzonder van chris- 
telijke deugden noodzakelijk is. Waar moet het 
dus nog heen met den zoodanigen? Door gebrek 
aan zelfsbeheersching en eenzijdigheid van oordeel 
wordt hij eigenwijs, eigenzinnig, ja, schoon door 
andere beginselen gedreven, wordt hij den Stoïrcijn 
der oudheid gelijk, die ongevoelig en onhandelbaar 
werd , als hoog zich verheffende op hetgeen hij 
alleen meende te bezitten, en dus op alle anderen 
met minachting nederzag. Zoo ligtelijk ook ont- 
vlamt in hem het vuur der geestdrijverij, of , zoo 
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hem daarvoor eigen aanleg en inborst, of opvoes 
ding, onderwijs en omgang bewaren, meer en meer 
wordt hij toch menschenhater, het tegendeel van 
een’ christen, die God boven al; maar ook zijnen 
naasten als zich zelven beminnen moet. Ik zeg het 
nog eens, jongelingen, hoedt u daarvoor, en ge= 
looft mij, die daartoe vervallen , zijn niet dezulken , 
dien het, als bijgeloovigen , aan verstand, of, als 
ongeloovigen , aan goeden wil ontbreekt: niet zelden 
paren zij met voortreffelijken aanleg de zuiverste 
liefde voor, waarheid en deugd. Van daar, dat men 
zoo vele uitstekende mannen voorheen in woestijnen 
en kloosters hun leven heeft zien eindigen, gelijk 
ook weder zoo vele anderen uit kloosters en woes= 
tijnen, tot heil der menschheid, in de maatschappij 
teruggekeerd zijn, Des te meer dus moet gij op 
uwe hoede zijn: en daarom, nog eens, neemt het 
urdìs dydy, het ne quid nümis der oudheid in 
acht, en hoedt u voor overdrijving. 

Het is voor u allen, mijne jonge vrienden , maar 
bijzonder voor u, aanstaande godgeleerden, dat ik 
dit hier zoo neêrgeschreven heb. Van u toch zal 
voor de toekomst meer welligt, dan gij zelve het 
vermoedt, de zedelijke toestand onzer natie af han- 
gen. En deswegens vermaan ik u hier nog ten 
slotte: slaat den koninklijken weg uwer wetenschap- 
pen in. Gelijk men ten allen tijde, bij het beoe= 
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fenen van dezelve geneigd is geweest, om de wijs= 
geerte of schier geheel van de hand te wijzen, of 
er te veel van te wachten , zoo ziet men de god- 
geleerden ook tegenwoordig in zoogenaamde supra- 
naturalisten en rationalisten verdeeld. Onthoudt 
u van beide, lieve vrienden. Bij het beoefenen al- 
ler wetenschappen — geen stelregel is algemeener 
en belangrijker: — moet men zich voor de uiter- 
sten zoeken te hoeden. De eerstgenoemden hebben 
steeds te weinig willen onderzoeken: waarvan het 
gevolg was, dat velen hunner tot onnutte bespiege- 
lingen , tot dweeperij of ook wel tot bijgeloof kwamen. 
De laatste daarentegen onderzochten wel genoeg, 
maar niet op de regte wijze, zoodat zij wilden we- 
ten en ook al meenden te weten, wat zij nog voor- 
eerst gelooven moesten, en zoo doende al ligtelijk 
tot ongeloof konden vervallen. Daar is, dunkt mij, 
jongelingen, voor den godgeleerde zoo wel, als 
voor den regtsgeleerde en staatsman, een konink- 
lijke weg, dien hij van jongs af op moet, zal hij 
het midden tusschen deze uitersten houden: het 
is de weg der ware wijsgeerte, die tot den waren 
godsdienst opleidt, en, bedrieg ik mij niet, heb 
ben zoo wel de voortreffelijkste en beroemdste uwer 
voorgangers denzelven gevonden en betreden, als 
ik gepoogd heb, volgens den leidraad der So- 


eratische school, u dien aan te wijzen. Vele god- 
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geleerden in de beide laatste eeuwen hebben zich 
door allerlei wind van leering her- en derwaarts 
laten slingeren , zoodat zij eindelijk niet meer wis- 
ten, waar het heen te wenden. Maar gaat.de 
geschiedenis der kerkhervorming van voor drie 
eeuwen na: gij zult zien, dat men toen in waarheid 
dien weg, dien Aoninklijken, heeft ingeslagen. 
Men zocht op de regte wijze te onderzoeken en 
daarom wilde men de wijsgeerte opzettelijk beoefend 
hebben. Hoort maar eens daarover Ursinus, 
den schrijver van ons christelijk leerboek. » Vera 
philosophia, etsi a doctrina Ecclesiae nrubtum 
differt, tamen nec pugnat cum eâ, nec est men- 
dacium, ut aliarum sectarum falsae doctrinae ; 
sed est veritas et quidem quasi radius sapientiae 
Dei, mentibus hominum in creatione impressus. — 
Unde christianis philosophiae operam dare, non 
modo est licitum, sed etiam utile” Die eerste 
mannen , inzonderheid onze Wessel Gansford , de 
voorganger van Luther, spraken steeds van philo- 
sophia en dachten nog niet aan philosophische 
systemen, die sedert Cartesius eerst regt ontstaan 
zijn. Het was hun om onderzoek, om grondig 
onderzoek , maar met geloof gepaard , te doen, en 
zoo zochten zij van de oude wijsgeeren , bijzonder 
van Plato te leeren. Van Gansford lezen wij: » er 
omnibus sectis philosopharum Platonicam unce 
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wmplexus est , ceu propiorem doctrinae christia= 
nae et ejus genio magis convententem”’ En el- 
ders: » Plafonem passim anteposuit Aristoteli, 
veluti pietatis Christianae moomaideiryy ac ducem 
meliorem,” (t) Maar zoo openden zij ook, die 
zelfde hervormers en herstellers van onzen gods- 
dienst voor drie eeuwen, zoo openden zij zich de 
baan, om de godgeleerde wetenschappen regt te 
beoefenen. Daarom dan, mijne jonge vrienden, 
die godgeleerden staat te worden, wordt noch su- 
pranaturalisten noch rationalisten; maar, tevreden 
met den gewonen naam van gedgeleerden, of , zoo 
gij wilt, van christenwijsgeeren, slaat dien konink- 
lijken weg onzer eerste kerkhervormers in en helpt 
voltooijen , wat zij begonnen hebben. En wilt gij 
u, te midden van dat onderzoeken, voor het zoo 
gevaarlijke rationalismus wachten , geen beter be- 
hoedmiddel daartegen , dan de uitspraak der echte 
wijsgeerte, zoo als zij uit de Socratische school tot 
het menschdom sprak. Streeft, riep zij allen toe; 





(1) Ik ben deze plaatsen uit Ursinus en uit Alting en 
Isiuck aan mijnen geleerden vriend Vinke verschuldigd. 
Z. Theol. Bijdr. VUIL. Î. p.t en ÍÌ. p. 231. Over Gans- 
ford kennen wij de zoo wel bewerkte diss. van onzen kuns 
digen Muorliog. Zie voorts Rovers, oratio de phil. Socr. 4 
vptima ad rel. Chr, wia ac praepar, waerin dit geheele 
onderwerp met Socratische welsprekendheid behandeld is: 
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naar kennis en wetenschap, en dat wel, door 
schijn van wezen te onderscheiden; doch, wat 
het goddelijke betreft, — om ons daaromtrent 
wel te gedragen, moeten wij Hem verwachten, 
die, als Minerva bij Homerus, den nevel van 
voor onze oogen verdrijven zal. \1) 


(1) Plato Alc, HE, sub. fin. 
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DE BESTEMMING, 
DE DOELEINDEN EN HRT VERBAND 


DER HOOGERK WETENSCHAPPEN. 


Naar mate wij op deze wijze, mijne vrienden , 
de natuur en het wezen der hoogere wetenschap- 
pen zullen doorgrond hebben, des te minder zul- 
len ons Rousseau’s uitspraken van derzelver beoe- 
fening afschrikken ; en daarentegen, des te dieper 
zullen wij beseffen , wat wij niet al aan haar ver= 
schuldigd moeten zijn. Hoe lang heeft men niet, 
zonder dit gepoogd te hebben, voor wetenschap- 
pen blijven houden, die het niet waren en die 
ondertusschen aan de maatschappij groot nadeel 
toebragten! Hoe lang heeft men niet as/rologie, 
de kunst om uit de sterren te voorspellen, voor 
astronomie, en alchemie met dat zoeken naar den 
lapis philosophorum voor chemie en physica aan- 
gezien, en met het beoefenen daarvan het bijge 
loof vermeerderd en bevestigd! Hoe lang heeft 
men niet, wat nog oneindig erger was, door eene 
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verkeerde redeneerkunde en redekurst, die dezen 
naam onwaardig waren, de regtsgeleerdheid en god- 
geleerdheid in een valsch licht doen voorkomen, 
zoodat men er meer de zaak des onregts en des 
bedrogs, dan die des regts en der heilige waarheid 
door plagt voor te staan! En dan zoo vele stelsels 
van wijsgeeren, die inderdaad gansch onwijsgeerig 
waren, als dat van zoogenaamd nut en eigenbelang , 
hoe hebben die niet alle de hoogere wetenschappen 
eene bestemming doen krijgen, die geheel met 
hare natuur strijdig en voor de maatschappij scha- 
delijk was! Maar men is nog verder gegaan. 
Men heeft door de leer van atheïsmus en mate 
rialismus, den mensch zijne waardigheid als zedelijk 
wezen ontnomen, en wat moest er door zulk eene 
handelwijze van de wetenschappen en derzelver be- 
oefening worden? De geneeskunde, die den mensch 
in staat moet stellen, om zijne pligten als mensch, 
als burger van den staat, als hoog zelfstandig we- 
zen, te vervallen, werd volgens die leer niet veel 
hooger dan veeärtsenij gesteld; want de mensch 
toch , heette het, stond aan het hoofd aller dieren, 
maar was intusschen niet meer dan dier. De 
regtsgeleerdheid en staatkunde, die zoo hoogst be- 
langrijke wetenschappen voor volken en staten, die 
den mensch zijne vrijheid van spreken en hande- 
len in de maatschappij, — en wat is hem dier- 
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baarder ? — moeten waarborgen, en de staten 
zelve vrij en van andere volken onafhankelijk ma- 
ken, zij werden door die zelfde leer tot middelen 
verlaagd om hem als werktuig te doen werken. En 
wat zal ik van de godgeleerde wetenschappen zeg- 
gen? Die verhevene leer van onzen godsdienst, 
waartoe zij behooren, ja godsdienst zelf, werd door 
die stelsels uit het leven der menschen verbannen , 
en eene wijsgeerte met wijsgeerige wetenschappen 
daarvoor in de plaats gesteld, die niets hoogers 
in den mensch dan zinnelijkheid erkende. Maar 
ook weêr aan den anderen kant, gelijk men van 
het eene uiterste zoo vaak tot het andere over- 
slaat, zoo is men tevens van dat ongeloof tot bij- 
geloof, ja, tot volslagen geestdrijverij gekomen. 
Rousseau, vrienden, bedroog zich, toen hij aan de 
wetenschappen toeschreef, hetgeen hare beoefenaars 
misdreven hadden; maar wij, zoo wij op deze 
wijze, volgens Soerates en Plato, de natuur en het 
wezen der hoogere wetenschappen onderzocht, en 
nu ook verder op hun voetspoor derzelver bestem 
ming nagegaan en gevonden zullen hebben — zoo 
ver is het er van af, dat wij almede de weten- 
schappen of voor nadeelig zouden honden, of op 
zoo lagen trap van waarde zouden stellen, dat wij 
haar daarentegen voor behoedmiddelen tegen al. die 


stelsels, teger al die valschgenaamde wijsgeerte , 
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tegen alle bijgeloof en dweeperij, ja, voor de eenige 
middelen ter bevordering van het ware en hoogste 
menschengeluk zullen houden. Gaan wij dan nu 
eindelijk tot dit laatste in onze onderzoekingen 
daaromtrent, tot de bestemming, de doeleinden 
en het onderling verband der hoogere wetenschap 


pen over, Uit het reeds aangewezene zal dit alles 
zich gemakkelijk laten opmaken. 


De bestemming 


der hoogere wetenschappen. 


Toen wij naar derzelver beginselen zochten, 
kwam het ons voor, dat zucht voor het algemeen 
belang het hooge en eenig ware beginsel van de- 
zelve niet zijn kon. Gansch onbestemd is die 
uitdrukking: ook kan men dusdanig algemeen be- 
ang en het bevorderen van hetzelve in de laagste 
beroepen en handwerken, ja, in insecten-maat— 
schappijen, als die van bijen en mieren waarnemen 
of ten minste onderstellen: en de mensch zal wel 
uit hoogere beginselen, dan die dieren, handelen. 
Beter zullen wij zeggen, dat zij het zedelijke 
welzijn der maatschappij tot bestemming hebben : 
en dit komt geheel overeen met hetgeen wij, vol- 
gens de beginselen der Socratische school , omtrent 
derzelver natuur en wezen nagespoord hebben. Zij 
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moeten , zoo als ons gebleken is, den mensch vrij 
maken, ten einde hij zoo min mogelijk, of in de 
natuur, of in zijn ligchaam, of in zijne betrek- 
kingen tot andere menschen, of ook wel in zijne 
eigene lusten en begeerten, bijzonder in zijne voor- 
oordeelen, hindernissen vinde, om vrij en onbe- 
lemmerd te leven en zijne pligten te betrachten „ 
ja, om, hoe ook door de natuur en zijn ligchaam , 
hoe ook door anderen belemmerd, toch zich zelven 
zedelijk vrij te gevoelen. Ziedaar al terstond, hoe 
belangrijk voor ons hare bestemming is. Dit weg- 
nemen van hindernissen zal op zich zelf al veel 
toebrengen, om den mensch zedelijk gelukkig te 
maken. Doch daar behoort nog daarenboven iets 
stelligs toe. In dien staat van vrijheid moet hij 
op en door zich zelven naar het ware geluk stre- 
ven. En ook daartoe, gelijk wij reeds volgens den 
leidraad dier zelfde school hebben aangewezen, 
zijn de hoogere wetenschappen uit haren aard be- 
stemd. Het onderzoek der natuur, hebben wij 
gezien , moet den mensch ook zedelijk verheffen : 
staatkunde moet inzonderheid voor het onderwijs 
der jeugd in den staat zorgen, opdat de burgers 
regtvaardige en zedelijk goede menschen worden : 
en de godgeleerde wetenschappen eindelijk, zoo 
wel als de godsdienst zelf, zij moeten den mensch 
in staten giet alleen, maar den geheelen aardbo- 
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dem over, en van welken stand of rang hij ook 
wezen moge, zelfstandig wezen doen worden. Dit 
is de meer stellige, en inderdaad hoogste bestem 
ming der hoogere wetenschappen. 

_ Doch al ligt zou men vragen: mogen wij hier 
wel van geluk gewagen? Want vooreerst, zoo als 
wij reeds aangemerkt hebben, toen wij naar het 
doel der schoone kunsten zochten, alle geluk is 
betrekkelijk ; het hangt van de meeningen en daar 
enboven van de vatbaarheid van een’ ieder af, hoe 
men gelukkig zal zija. En dan ten andere, is de 
bestemming dier wetenschappen, bijzonder der 
godgeleerde en zedekundige niet hoog boven geluk 
verheven ? Hetgeen toch de Stoïcijnen van de 
deugd zeiden, dat zij met zich zelve te vrede is, 
en hetgeen men in later tijd en in onze dagen 
heeft staande gehouden, dat die geluksleer met de 
beginselen der ware zedekunde strijdende is, dit 
een en ander, wij moeten het bekennen, is niet 
te verwerpen. Om ons daarvan juiste en heldere 
begrippen te vormen , moeten wij, zoa als wij hier 
boven gedaan hebben, bestemming en doeleinden 
wel onderscheiden. De bestemming der hoogere we- 
tenschappen zal wel de bevordering van ons heil 
en geluk zijn, maar daartoe moet men, bij ders 
zelver beoefening, iets hoogers in 't oog hebben. 


— 
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De doeleinden 


der hoogere wetenschappen. 


Door dat hoogere verstaan wij de doeleinden dier 
wetenschappen: en welke deze zijn, is uit hare 
beginselen , die wij nagevorscht hebben, blijkbaar. 
Moeten zij uit zucht voor het goede, voor het 
regtvaardige, voor het heilige, bijzonder voor het 
goede beoefend worden, zoo zal wel dit alles het 
doel zijn, dat men bij derzelver beoefening he- 
oogen moet. Ziedaar reeds in weinige woorden dit 
vraagstuk opgelost. Want, is het zoo, moeten wij 
op dat wezenlijke, op dat volmaakte, op dat 
onveranderlijk ware ons zielsoog gerigt houden, 
waarom dan niet tevens van het heil der maat- 
schappij en van algemeen menschengeluk te gewa- 
gen? Wij houden toch dienvolgens dat heil en 
geluk niet voor het doel onzes levens en onzer 
handelingen , maar voor het gevolg er van , zoo vaak 
wij, bij het handelen , het schoone en goede, het 
regtvaardige en heilige in ’t oog hebben gehad, 
Dan gewis, wanneer wij met dit te bedoelen, het 
geluk der maatschappij bevorderd hebben, dan zal 
er wel geen twijfel aan zijn, of dit geluk zal met 
de beginselen der echte zedeleer volkomen overeen— 
komstig wezen. Laat ons zulks hier, door wel te 
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onderscheiden, nog wat meer zoeken op te hel- 
deren. 

Het is in de wijsgeeren der Stoïsche, en ook 
in die der Kantische school niet te misprijzen , 
dat zij het geluk niet voor het doel onzer hande- 
lingen wilden gehouden hebben. Want behalve 
het onbestemde van dat begrip, is het ook niet 
edel, wel te handelen om gelukkig te worden. Wij 
denken niet aan geluk of ongeluk, wanneer wij 
eene edele daad verrigten: edelmoedigheid mag 
dan eerst dezen naam dragen, wanneer men met 
terzijdestelling, ja, met opoffering van eigen geluk, 
dat van anderen bevordert. Maar aan den ande- 
ren kant is de trek tot geluk zoo algemeen in de 
menschen heerschende, die is, kan men met zoo 
veel regt zeggen, een hoofdtrek van den mensch, 
dat men zijner natuur geweld schijnt aan te doen ; 
wanneer men in de zedekunde die trek zou willen 
tegengaan. Dat moet men dan ook niet. Hetzij 
wij van ons leven hier in de maatschappij, hetzij 
wij van Ons volgend leven daarboven spreken, de 
mensch is tot geluk geschapen, en hij mag, ja hij 
moet alles in het vooruitzigt doen , van zijn eigen 
geluk en dat van anderen op de regte wijze te 
bevorderen: en zoo gewagen wij te regt van de 
kroon der heerlijkheid, die daar aan het einde des 
strijdperks voor hen is opgehangen, die wel gestre- 
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den en de overwinning behaald hebben. Maar 
op de regte wijze, zoo als ik zeg, moet men het 
algemeen geluk bevorderen, en voor hen alleen is 
het loon daarboven bereid, die hier wel gestre- 
den hebben. Men moet zich beiĳjveren om geluk 
deelachtig te worden, en dat wel door zedelijke 
volmaking, ten minste door het streven, het voort- 
durend, onophoudelijk streven naar het goede, 
regte, heilige, goddelijke. Spreken wij zoo van 
geluk — en wat is natuurlijker en eenvoudiger , 
dan zich dus de zaak voor te stellen? — dan 
loopen wij zoo min gevaar van ’smenschen natuur 
geweld aan te doen, als dat wij der zedekunde eeu 
doel zouden geven, dat beneden hare waarde is, 
De twisten der scholen zijn veelal woordentwisten 
geweest, vrienden. Wanneer de Stoïci zeiden, 
dat de deugd aan zich zelve genoeg had, en wan- 
neer nog heden zoo velen van belangelooze goed- 
willigheid spreken, dan wilden de eerste daarmede, 
dat, zoo men het goede maar in ’t oog hield en 
steeds daarnaar handelde, men om zinnelijk genot 
niet moest geven, maar met zijne eigen deugd , 
als genoegzaam om gelukkig te zijn, moest te vreden 
wezen. En zoo ook de laatstgenoemden. Die be- 
langelooze welwillendheid is, wel beschouwd, in 
hun begrip niets anders, dan hetgeen wij, volgens 
de leer van de Socratische school en. van onzen 
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godsdienst , voor het bevorderen van ons geluk en 
dat van anderen houden. Naar zedelijke volko- 
menheid immers willen zij ons zoo geheel en alleen 
doen streven, dat wij alle eigenbelang daaraan op- 
offeren. Wel nu, dat willen wij ook: door die 
zedelijke volkomenheid, zeggen wij mede, en niet 
door zinnelijk belang, ja, met terzijdestelling en 
opofferiug daarvan, maken wij ons voor het hoogste 
geluk vatbaar. Woordentwisten hebben doorgaans 
de wijsgeeren schijnbaar zich doen tegenspreken , 
daar zij het inderdaad eens waren. Men had zich 
maar, volgens Plato, om de meeste dier twisten 
voor te komen, aan de ideënleer moeten houden. 
Wij willen gelukkig zijn, had men dan gezegd, 
en dat moeten wij ook zoeken te worden; maar 
dan eerst kunnen wij geluk, waar geluk deelachtig 
worden, wanneer wij, zonder, om zinnelijk genot 
of eigenbelang te denken, alleen maar streven naar 
het schoone, het goede, het regte, het heilige, 
het goddelijke. 

Die leer der ideën is verheven, vrienden: en 
van daar, dat men er na Plato al zoo spoedig van 
afgeweken is, of ten minste haar in haren hoogen 
zin niet meer begrepen heeft. Maar, zoo verhe- 
ven die leer is, zoo eenvoudig is zij tevens. Im 
de scholen der wijsgeeren mogt zij onder dat re- 
detwisten miskend en verduisterd zijn geworden 3 
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maar , als Demosthenes tot het volk der Atheners, 
en dus tot den minsten, onbeschaafdsten burger 
van den staat zoo wel, als tot staatsmannen en 
wijsgeeren het woord voerde, sprak hij altijd, zoo 
als wij reeds meermalen opgemerkt hebben, van 
het schoone en goede, en wees hen daarop, om 
wel te handelen en den staat bloeijend en gelukkig 
te maken. (t) Zóó eenvoudig, zóó natuurlijk is 
die leer, dat alle natiën van zelfs, zoo vaak zij 
wel handelden en op regtmatige wijze naar geluk 
streefden, volgens derzelver beginselen zich ge- 
droegen. Onze voorouders niet minder, dan de 
volken der oudheid kunnen ons dit door hun 
voorbeeld duidelijk maken. Het was hun zoo min, 
als ons tegenwoordig nog, onverschillig, of zij ge- 
lukkig zouden worden. Die gelakstrek was hun een 
spoorslag te meer, om niet werkeloos daar heen te 
leven en aan zinnelijk genot zich over te geven. 
Hadden zij dit gedaan, dan zeker hadden zij dien 
kampstrijd met het magtige Spanje niet aangegaan. 
Maar zij streefden naar waar gelak, naar burger- 
lijke en godsdienstige vrijheid en zelfstandigheid, 
en vroegen altijd, bij hun handelen en onderne- 





(1) Opzettelijk is dit onlangs uiteengezet in de zoo wel 
geschrevene Diss. van J,H. Scholten, de eloguentiae Dea 
mosthencar characters. Traj. ad Kh. 1835. 
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men: wat is goed? wat is regt? wat is heilig ? 
En zoo voor de goede zaak , voor hunne teederste 
en gewigtigste belangen, voor hunnen zedelijken 
welvaart en waar geluk de wapenen opvattende, 
werden zij in die tijden, wat wij thans weder ge- 
worden zijn, zelfstandige natie. 

Zoo is het dan niet zonder reden, jonge beoe- 
fenaars der hoogere wetenschappen, dat men u 
afraadt van alleen om het welzijn en geluk der 
maatschappij te denken: uw doel moet verhevener 
zijn. Op welke wetenschappen gij u ook toelegt, 
gestadig moeten u derzelver hooge doeleinden, in= 
zonderheid het goede, voor den geest zijn: anders 
is het niet mogelijk, dat gij, bij het beoefenen en 
vooral bij het uitoefenen er van, het ware heil en 
geluk der maatschappij bevordert. Maar zoo moogt 
gij dan ook wel Plato’s ideënleer, die waarlijk met 
onzen godsdienst niet strijdt, ja, integendeel den- 
zelven opheldert, wel ter harte nemen. Zij heeft 
ook regtstreeks tot het hoofdonderwerp der godge- 
leerde wetenschappen, dat tevens voor ons allen 
wel hoofdonderwerp zijn mag, het goddelijke en 
de natuur der Godheid, betrekking. Hetgeen 
Plato afzonderlijk van de ideën zeide, vinden wij, 
volgens de leer van onzen godsdienst, in de God- 
heid, als het hooge tdeaal van al wat schoon en 
goed, regt en heilig is, verwezenlijkt. Wat meer 
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is: ìn Hem, die voor ons op aarde gekomen is, 
en het witgedrukte beeld der goddelijke zelfstan 
digheid was, vond men dit alles zigtbaar verwe- 
zenlijkt. De ideënleer der Socratische school moet 
u zijn, wat zij voor het menschdom geweest is, 
voorbereiding en opleiding tot de hoogste geheime 
nissen van onze heilige leer. Want, zonder te 
hebben leeren beseffen, wat goed, wat regtvaardig, 
heilig, goddelijk is, hoe is het zonder dat mogelijk , 
onzen middelaar, Hem, die het afschijnsel der 
goddelijke heerlijkheid is, wel te leeren kennen ? 
Maar ook in ’t algemeen, wat de Voorzienigheid 
en het bestuur des heelals betreft, zóó eerst krijgt 
men eenig regt begrip van een hoog zedelijk en 
onveranderlijk wezen, dat de wereld en al de wis- 
selingen der menschelijke zaken met wijsheid en 
tot de beste oogmerken bestuurt: en hoe veel ligt 
ons daar niet aan gelegen! Onze voorvaders, jon 
gelingen, wisten van vele dingen minder, dan wij 
nu weten ; maar zij hadden Karakter, meer wel- 
ligt, dan wij nu hebben: en dat hadden zij aan 
de strekking hunner opvoeding, die in die tijden 
inzonderheid godsdienstig was, grootendeels te dan 
ken. Dat Wezen aller wezens was hun van kinds 
af gestadig, bij al hun denken en handelen, voor 
den geest, en, gelijk zij aan deszelfs wijsheid zoo 
wel, als almagt, het wereldbestuur toeschreven , 
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zoo hadden zij bij al het veranderlijke en wissel 
vallige der wereld , een vast punt, waarop zij ge- 
stadig het oog gerigt hielden. Dat gaf hun vastheid 
van gedrag en bestaan, en maakte henzelve in 
al hun bedrijf zelfstandig. Van zoo veel belang is 
het, eenig regt begrip van de goddelijke voorzie- 
nigheid te hebben; maar daartoe is het noodzake- 
lijk, wel te doorzien, wat het goede, het regt- 
vaardige, het heilige is. Hoe toch anders zich 
het Opperwezen wel voor te stellen? » Niet 
daarom, zegt Socrates bij Plato, omdat het regt- 
vaardige en heilige door de goden bemind wordt, 
niet daarom is het zulks; maar, omdat het zulks 
is, omdat het reg/waardig en heilig is, daarom 
beminnen het de goden,” (+) En zoo zouden wij 
omtrent het goede kunnen zeggen: » wij streven 
naar het goede, omdat God het bemint; maar 
daarom bemint het God, omdat het goed is: 
daarom vormde Hij daarnaar de wereld , en bestuurt 
Hij daarnaar voortdurend alle onze lotgevallen” 
Zoo zich de Godheid, zoe zich de Voorzienigheid 
voorstellende, zoekt men eveneens daarnaar zijn 
leven en handelingen in te rigten, en leert men 
op een Godsbestuur vertrouwen , dat onveranderlijk 
goed en regtvaardig is. Dat deden onze voorva= 


(1) Buthyphr. g. E. 
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ders, en van daar hunne geliefde spreuk in alle 
omstandigheden en tegenspoeden: tandem bona 
caussa triumphal. 

Gij ziet, vrienden, hoe die ideënleer der oud- 
heid met onze godsdienstleer in verband staat. 
Naauw is zij inzonderheid met onze zedekunde, 
onze leer van zedelijke volmaking verwant. En 
dit moogt gij wel inzonderheid, jonge godgeleer- 
den, zoo gij met uwe wetenschappen in de maat- 
schappij nut zult stichten, in acht nemen, Reeds 
vroeg is in de Christenkerk , zoo als gij weet, het 
wanbegrip opgekomen, als behelsde het Christen- 
dom slechts eene leer van schuldvergeving en niet 
tevens van zedelijke verbetering en volmaking. De 
gevolgen daarvan zijn verderfelijk geweest voor het 
menschelijke geslacht. Aan den anderen kant heeft 
men in lateren tijd en bijzonder in de laatste ja- 
ren, gelijk ik zoo even zeide, van geluk niet wil- 
len hooren, wanneer er van zedelijkheid gesproken 
werd: en zoo is onze godsdienstleer bij velen in 
verdenking gekomen, als of zij niet veel meer, 
dan eene geluksleer ware en eene hoogere wijsgeerte 
behoefde om te voldoen aan hetgeen er aan ont- 
brak. Maar, zoo de ideënleer der oudheid ons 
ten grondslag moet strekken om onzen godsdienst 
in al deszelfs verhevenheid te leeren kennen, zul- 
len wij dan nog in twijfel trekken, of deszelfs doel 

n. 16 
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wel hoog genoeg is? Ik zou meenen, dat juist 
door het Christendom aan het licht is gebragt, 
dat er zonder deugd en zedelijke volmaking geen 
geluk bestaat, en dan eerst geluk dien naam ver- 
dient, wanneer het van die volmaking het gevolg 
is. Het is daar toeh niet blootelijk om genot of 
geluk te doen; maar in de eerste plaats wordt er 
van een streven, een voortdurend streven naar 
volmaaktheid gewaagd, om zoo doende meer en 
meer het ware geluk, den prijs der heerlijkheid , 
deelachtig te worden. Niet, dat ik het alrede 
gekregen heb — wie kent die verhevene plaats in 
de Apostolische brieven niet? — nief, dat ik het 
alrede gekregen heb of alrede volmaakt ben; 
maar ik jage daarnaar, of ik het ook grijpen 
mogt. G) 


Het verband 


der hoogere wetenschappen. 


Het gemeenschappelijke doel der hoogere weten- 
schappen is het goede, zoo als wij gezien hebben. 
Want, hoe verheven ook hare strekking moge zijn, 
zullen zij aan hare bestemming voor de maatschappij 
voldoen , zoo moet men toch bij hare beoefening 


(1) Paalus aan de Philipp. ML 12. 


kh 
243 


het goede voornamelijk, als het hoogste harer doel= 
einden, in het oog houden, En daaruit, uit die 
eenerlei bedoeling zoo wel als bestemming, volgt 
van zelfs haar onderling verband. Niet zoo ge- 
makkelijk zou ons zulks in ’t oog vallen, vrienden, 
indien wij, in stede van op hare natuur en strek- 
king acht te slaan, op hare beoefenaars, zoo als 
zij zich in de maatschappij aan ons oog voordoen, 
letteden. Godsdienstleeraren , geneesheeren , regts=- 
geleerden en zoo velen tot dezelve in hooger’ of 
lager’ rang behooren, hoe weinig overeenkomst heb 
ben zij met elkander! Men kan het hen bijna 
aanzien, tot welken dier standen zij behooren. En, 
hoort men hen spreken, hoe bemerkt men dan 
niet al dadelijk, dat hun geest als ’t ware eene 
geheel bijzondere rigting genomen heeft! Daar 
komt nog bij, hetgeen wij omtrent de gewone be- 
oefenaars der schoone kunsten en ook omtrent die 
der zuivere wetenschappen opgemerkt hebben, dat 
zij zich meestal tot hun eigen vak van wetenschap , 
als tot hun beroep, bepalen. Plaats naast zooda- 
nige natuurkundigen of geneesheeren, diergelijke 
regtsgeleerden «en voeg daar godgeleerden van den 
zelfden stempel bij: zeker, zoo weinig overeenkomst 
zult gij onder die menschen, als gij hen hoort 
spreken en ziet handelen, bespeuren , dat gij wel- 
haast op het vermoeden zoudt komen, of er wel 
16* 
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eenig het minste verband tusschen hunne weten- 
schappen plaats heeft. Eu geen wonder: want 
nooit is het bij hen opgekomen, dat het beoefe- 
nen van eene wetenschap op dat van alle andere 
wetenschappen invloed moet hebben, en men dus, 
zal men zijn vak wel meester worden, van ande- 
ren moet leeren. Van daar, dat zoo iemand van 
hen het waagt om zich met het vak van een’ an- 
der in te laten, hij met minachting bejegend en 
van de hand gewezen wordt. Dat is zoo middel 
matige beoefenaren der wetenschappen eigen, gelijk 
wij het omtrent diergelijke beoefenaars der kunsten 
hebben aangemerkt, Maar van deze spreken wij 
niet, wanneer het ons om de wetenschappen en 
kunsten zelve te doen is. Zoo velen zich boven 
dat middelmatige verheffen, en zij vooral, die in 
hun vak wifmunten, komen omtrent de bestem- 
ming en het doel hunner wetenschappen volkomen 
overeen, en, daar zij gelijkelijk het ware heil der 
maatschappij zoeken te bevorderen, en gelijkelijk 
naar het goede, als het hoogste hunner doeleinden 
streven ‚ zoo achten zij elkander te hooger, ja zoe- 
ken zij des te meer zonder eigenwijsheid van 
elkander te leeren. 

Ziedaar, mijne vrienden, wat ik u uit de So- 
cratische school omtrent het verband zoo wel, als 
omtrent de beginselen, de natuur, de bestemming 
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en de doeleinden uwer wetenschappen hal niede 
te deelen. Maar welligt vraagt gij nog, wat dau 
toch wel in die oude school dat gemeenschappelijke 
doeleinde aller hoogere wetenschappen, het goede, 
zijn moge. Ik mag dit onderzoek niet eindigen , 
voordat ik u daaromtrent eenige opmerkingen me- 
degedeeld heb. 

Het is met het goede even zoo, als met de 
_ overige ideën, hef schoone, het regtvaardige, het 
heilige, het goddelijke, gelegen: wij kunnen wel, 
door afscheiden van al wat het niet is, meer en 
meer uitdrukken, wat het is, of liever, wat en 
hoedanig iets datgene is, wat wij er door verstaan, 
maar het geheel door woorden te bepalen, schijnt 
boven ons vermogen te zijn. Wij moeten er dus 
mede handelen, zoo als wij, volgens Plato, met 
het algemeene begrip van hetgeen waar is, gehan- 
deld hebben, toen wij zeiden, dat het dat is, 
wat niet schijnt te zijn, maar és. Doch ten aan- 
zien van hef goede geeft Plato iets stelligs op, dat 
hier wel bijzonder onze aandacht waardig is. Hij 
zegt er van, dat het aan alles, aan het schoone, 
aan het regtvaardige, aan het heilige en goddelijke, 
in ’t algemeen aan het ware wezen geeft. Hoe 
dit op te vatten? Welligt is het zoo klaar, als 
de dag, even als hetgeen hij omtrent de vraag, 
wat waarheid is, zeide; maar laat Plato het ons 
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self ophelderen. Dat zeggen komt bij hem in zijn 
werk over den Staat voor, waar Socrates de aan- 
staande bestuurders van het gemeenebest tot hoo- 
gere- wetenschap zoekt op te leiden, en bij die 
gelegenheid inzonderheid van Aet goede spreekt. 
» Is het niet duidelijk, zegt hij, dat het hoogste, 
wat zij leeren moeten, rò gdyisov udlyua, het 
goede is? Want daardoor toch wordt het regt- 
vaardige en al het overige eerst nuttig en heilzaam. 
Maar daarenboven, al hadden wij al het overige 
en misten dit, wat hadden wij er aan? Of meent 
gij, dat het ons baten zou, alles te bezitten zon- 
der het goede, of alles te weten met uitzondering 
van hetgeen goed is? — Maar is ook dit niet dui 
delijk , dat velen hetgeen in schijn slechts edel en 
regt is zouden willen doen en bezitten, maar ten 
aanzien van hetgeen goed is, niemand met den 
schijn zou tevreden zijn? Dat dus, waar elk mensch 
naar streeft en waarom hij alles.doet, denkende, 
dat zulks vooral iets wezenlijks is, schoon hij niet 
weet, wat het isen dus al ligtelijk zich, omtrent 
hetgeen nuttig is, bedriegt — gelooft gij niet, dat 
het daf voornamelijk is, waaromtrent het den be- 
stuurderen van onzen staat niet schemeren moet? 
Ik voor mij stel vast, dat onze wachters, al weten 
zij wat edel en regtvaardig is, zoo zij er niet bij 
weten, wat goed voor den staat is, aan hunne 
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wetenschap niet veel zallen hebben. Zonder van 
het goede helder begrip te hebben verkregen, zul- 
len zij hetgeen in waarheid edel en regtvaardig is, 
niet beseffen,” (:) Zoo dan lost ons Socrates hier 
dat raadselachtig zeggen op, dat het goede aan het 
ware, dat is, aan het schoone, het regtvaardige, 
het heilige, goddelijke, kracht eu wezen geeft: en 
des te beter zien wij nu in, wat het bij hem be- 
teekene, dat het goede de zon is der denkbare 
wereld, als gevende daar gelijkelijk, als onze zon 
hier, kracht en leven aan alles. Maar, hoe meer 
ik daarover nagedacht heb, vrienden, des te een- 
voudiger en duidelijker is het mij geworden, Ge- 
ven wij maar acht op onze uitdrukkingen, als wij 
over zaken, van wat aard ook, oordeelen : van 
zelfs, zullen wij zien, houden wij het goede voor 
het hoogste. Zeggen wij miet: daf huis is wel 
schoon en fraai, maar is het ook een goed 
huis? En even zoo: die daad is wel edelmoe- 
dig en niel te misprijzen; maar is het wel goed 
zoo te handelen? Het goede is ons in al die 
gezegden als de maatstaf, waarnaar wij alles af- 
meten , zoo als wij het reeds omtrent het nuttige 
opgemerkt hebben. Dat is nuttig, zegt iemand: 
jamaar, vraagt eeu ander: is hef ook wel goed ? 


(th De Rep IV 505 E. — 5u6 A, 
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Gij moet u om nut noch om voordeel bekreunen, 
zegt de vader tot zijnen zoon, wees braaf en 
deugdzaam en vooral regtvaardig: want dat is 
goed, dat is toch maar in de wereld het al- 
lerbeste. Zoo is het goede dus ook zelfs van 
deugd en regtvaardigheid de maatstaf, of, ten min= 
ste, het drukt er, als ’t ware, om het waarde in 
ons oog te doen krijgen, het zegel op. En zoo 
hebben er ten allen tijde de wijzen en de wijs- 
geeren over gedacht, schoon zij er zelve naauwe- 
lijks acht op sloegen. Bij het zoeken naar begin 
selen en doeleinden van zedekunde, vorschten zij 
altijd na, wat het Aoogste mogt zijn, dat men 
begeeren moest. Ten tijde van Plato waren daar- 
omtrent reeds twee gevoelens heerschende: som 
migen hielden wetenschap en wijsheid, anderen 
daarentegen de wellust voor het hoogste: en geen 
punt was er naderhand, dat de Academische, Pe- 
ripatetische , Stoïsche, Epicureische en welke wijs- 
geeren niet al, voor hooger en belangrijker hiel 
den, dan dat hoogste te weten te komen. Maar 
hoe drukten zij dat uit? Zonder het zelf op te 
merken, noemden zij het altijd het goede. Naar 
het hoogste goed immers, naar het summum bo- 
num, naar de ran dyalöy waì zanäv, de fines, zoo 
als Cicero het uitdrukt, bonorum et malorum 
zochten zij. Ziet men daar niet uit, dat zij, 


249 


ondanks zich zelven, of liever, zonder het te we- 
ten, Aet goede voor het hoogste hielden? Hier 
en daar geeft ons Cicero in zijn werk de Offictis 
gelegenheid om dit op te merken, Leest uit dit 
oogpunt eens deze plaats. » St ad honestatemr 
nati sumus, eaque aut sola expetenda est, ut 
Zenoni visum est, aut certe omni pondere gra- 
vior habenda, quam religua omnia, quod Ari- 
stoteli placet, necesse est, quod honestum sit, 
id esse aut solum aut summum bonum,” (1) 
Zien wij hieruit niet, dat, als zij naar het hoog- 
ste, het summum zochten, zij inderdaad het goede 
bedoelden ? Zonderling intusschen , dat noch zij, 
noch Cicero, noch iemand der lateren, zoo veel 
ik weet, op het idé van hef goede, als het hoogste 
aller ideën gekomen is, en, volgens Plato, een- 
voudig gevraagd heeft, wat is voor het goede 
te houden? De beginselen der Socratische school, 
ja maar ook eveneens de uitspraken der vroegere 
wijzen hadden een’ ieder daarop kunnen brengen. 
Was het niet een hunner, Simonides meen ik, 
die altijd zeide: gaaemdy 8obadv Eupevar: het ús 
zoo gemakkelijk niet, go ed te zijn. En wat 
was in de Socratische zedeleer meer heerschende, 
dan de zucht om xaxordyabòs te worden? De deugd 





(1) De Off: 114. 8. 
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werd daar genoemd xaaordyalia. Van daar, dat 
in Plato's Timaeus de Godheid, bij het vormen 
der ruwe stoffe tot deze schoone wereld, stand 
vastig het oog op de ideën , maar inzonderheid op 
het dyabòy, het goede , gevestigd houdt, en men 
na hem, alle eeuwen door, van de beste wereld , 
den mundus optimus en het optimismus in de 
scholen der wijsgeeren gehandeld heeft. Maar in 
alles, wat waarlijk verheven en dus tevens hoogst 
eenvoudig is, vindt men dat. Herinneren wij ons 
maar het verhevene scheppingsverhaal bij Mozes: 
En God zag al wat Hij gemaakt had, en ziet! 
het was zeer goed, Denken wij er inzonder- 
heid aan, hoe God zelf ons in onzen godsdienst 
voorgesteld wordt. Is het niet, als het beginsel 
van het goede, gelijk wij in de booze geesten en 
hunne handelingen de beginselen van het Awade 
ons voorgesteld zien? Zoo er iets is, waardoor 
wij ons begrip van het goede wel kunnen bestem- 
men, is het vooral door tegenstelling van het te- 
gendeel, het Awade. Ik zoude hier nog veel van 
kunnen zeggen; maar ik wil u alleen de uitspraak „ 
de verhevene, de goddelijke uitspraak van Jezus, 
die nog niet genoegzaam opgehelderd is, ten minste 
rúet genoegzaam door een’ ieder doorgrond wordt , 
herinneren : gij noemt mij goede meester, 
zeide Hij tot dien jongeling, die in zijn eigen 
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oogen al zeer goed was, als hebbende hij al de 
geboden van der jeugd af aan onderhouden: maar 
weetge, laat Hij er op volgen, wat dat in heeft? 
Oddels Ayalòs, eì uh els, d Oeds: niemand is 
goed, dan één, namelijk God. 1) 


(1) Lue. XVIII. 19. Bij Matth. XIX. 16. vraagt de 
jongeling rí dyafòv mosow; en bet antwoord van Jezus 
aldaar is opmerkelijk e} béAsig réAesog elvan XIX, at. 
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WAT IS ETHICA? 


Na aldus de hoogere wetenschappen, mijne 
vrienden, in hare betrekking inzonderheid tot 
’s menschen zedelijkheid beschouwd te hebben, 
komt van zelfs bij ons de vraag op, wat Ethica 
of Zedekunde zijn moge. Is zij eene wetenschap, 
die hooger is dan die alle, en als zoodanig aan 
het hoofd van dezelve staat? Of wat is zij? Want 
tot de hoogere weteúschappen, als ééne er van 
uitmakende, kan zij niet behooren. Men legt 
zich op hoogescholen niet op de zedekunde toe, 
zoo als men zich op godgeleerde , regtsgeleerde of 
geneeskundige wetenschappen toelegt. En toch 
heeft zij tot deze alle betrekking: toch oefent zij 
er noodzakelijk invloed op uit. Zij is het immers, 
die haar moet bezielen, die haar de ware rigting 
moet doen krijgen, die haar vruchtbaar en heil- 
zaam voor het menschdom moet maken. Wat dan. 
toch wel Ethica wezen moge ? 

Door middel der zedekunde leert men, uit welke 
beginselen, tot welke doeleinden en op welke wij 
zen men in de maatschappij handelen moet. Van 
daar, dat zij ook wel de leer der pligten genoemd 
wordt, als ons vogrschrijvende, wat wij omtreut 
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ons zelven, omtrent onzen medemensch, bijzonder 
omtrent God te betrachten hebben. Zoodanig is 
doorgaans het begrip, dat men zich van zede- 
kunde maakt. Maar bij de Ouden, meen ik, had 
zij nog daarenboven en wel bijzonder deze strek 
king, dat zij ter bevordering der gewigtigste be- 
langen van den staat dienen moest. Eerst in later’ 
tijd is bij de Grieken #ó%} in bekrompener zin, 
als tot het gemeene leven, maar niet zoo zeer tot 
den staat en het staatsleven bestemd, in gebruik 
gekomen. Bij Plato vindt men dit woord nog 
niet. Men drukte de zaak zelve met de algemeene 
benaming van @iscodia en met het woord zrons- 
zij uit. Denken wij maar aan de oude fabel, 
waarin de morsrizy uit aidùs en dixy, uit schaamte 
en regt afgeleid wordt, en bij Plato heet sroasriù 
meermalen cuPpaodyn zal Bixzrouvy, matigheid en 
regtvaardigheid, Zoo verstond men dus Ethica 
onder staatkunde, als de ziel er van uitmakende: 
een blijk, hoe men dezelve tot het handelen in 
de maatschappij, ja maar ook wel bijzonder tot 
het leven en handelen in en voor den staaf strek 
ken deed. Geen wonder dus, dat wij hier boven, 
toen wij in den geest der oudheid over de regts- 
geleerde en staatkundige wetenschappen spraken, 
steeds naar de beginselen der echte zedekunde ge- 
zocht hebben. 
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Met óns op deze wijze de Ethica voor te stel= 


len , krijgt zij niet alleen hooge waarde, maar ook 


oneindige uitgebreidheid in ons oog. Alleen zij 
men er maar op bedacht, hetgeen onze onderzoe- 
kingen ons geleerd hebben, dat men haar niet 
met staatkunde vermenge. De staten, zoo als wij 
reeds te kennen hebben gegeven, zijn niet als 
kweekscholen voor deugd en goede zeden te be- 
schouwen, als waarin de staatsmannen dezelve zou= 
den aanprijzen en bevorderen; maar ix de staten 
moeten , door middel der staatkunde, zoodanige 
kweekscholen doelmatig ingerigt worden, ten einde 
daar allen van jongs af wel opgevoed en opge- 
leid worden, en daardoor de staten zedelijk goed 
mogen zijn. Zoo eerst kan zedekunde, zonder 
zelve staatkunde te zijn, maar door middel der 
staatkundige wetenschappen, haren invloed op 
volken en staten onbepaald uitoefenen. Maar 
onze godsdienst nog daarenboven, gelijk ons al- 
mede gebleken is, staat met de zedekunde in 
naauw verband, en is dezelve, zoo als wij za= 
gen, voor iederen mensch, voor den slaaf zoo 
wel als voor den heer en den alleenheerscher 
bestemd , hoe moet de zedekunde zich dan niet, 
door middel van onzen godsdienst en deszelfs we- 
tenschappen, over het gansche menschdom uit- 
strekken! Hoe meer wij dat alles in acht nemen, 





255 


des te belangrijker wordt ons de vraag: wat :$ 
zedekunde ? 

Staat zij dan, vraag ik nog eens, als de hoogste 
der hoogere wetenschappen, aan het hoofd van 
dezelve ? Dat zou ik niet zeggen, vrienden. Zij 
onderscheidt zich in haren aard, naar het mij 
voorkomt, geheel van de wetenschappen, daar zij 
dezelve, gelijk wij zagen, als middelen ter bevorde- 
ring van ’smenschen hoogste belangen dienen doet. 
Als zoodanig zou ik haar liever wijsgeerte, dan we= 
tenschap noemen. Daarenboven wordt zij, als de 
Logica, doorgaans in theoretische en practische ver- 
deeld; maar, wel genomen, bestaat er geene theo- 
retische wetenschap: weten ìs geheel iets anders, 
dan beschouwen. Eene reden te meer, om haar 
niet wetenschap, maar liever wijsgeerte te noemen, 
als welke inderdaad gedeeltelijk theoretisch, gedeel 
telijk practisch is. Dat is ook geheel met de bena- 
ming der Ethica, zoo bij de Ouden, als bij ons, 
overeenkomstig. Steeds heeft men haar philosophia 
moralis, of ook wel philosophia boni, wijsgeerte 
van het goede genoemd. En denkt niet, dat de 
benaming hier onverschillig is. Zij geeft zoo wel. de 
natuur der Ethica, als derzelver strekking en doel 
te kennen. Want als wijsgeerte, die, bij haar be- 
schouwen, onderzoekt, naspoort, tot kennis van za- 
ken zoekt te komen, vorscht zij, gelijk de wijsgee— 
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ren bij hare beoefening gewoon zijn , °s menschen 
begeervermogen en zedelijke natuur na, om zoo op 
de beginselen en doeleinden voor ons leven en han- 
delen te komen: en als wijsgeerte van het goede, 
onderzoekt zij, hoe wij, bij al wat wij doen, bij- 
zonder bij het beoefenen der kunsten en weten- 
schappen, en bovenal bij het beoefenen der hoogere 
wetenschappen , als welke geheel voor het leven en 
handelen in de maatschappij geschikt zijn, het 
goede ons ten doel moeten stellen, ten einde, door 
middel van dat alles, het wezenlijke belang des 
menschdoms te bevorderen. Maar wat zou ik u 
dit nog nader ontvouwen? Gaat het ons ook hier 
weder niet, als bij de beantwoording der vragen: 
wat is Aesthetica? en wat is Logica?” Ons ge- 
heel onderzoek naar de hoogere wetenschappen , 
zoo als het uit de wijsgeerte der Socratische school 
ontleend is, behelst hier weder even zoo de wijs- 
geerte van het goede, als dat voorgaande naar de 
schoone kunsten en naar de zuivere wetenschappen 
de wijsgeerte van het schoone en ware behelsd 
heeft. Slaat dus maar dat drieledig Socratisch-Pla- 
tonisch onderzoek gade, en gij zult u uit de oud 
heid, door middel van hetzelve, eene wijsgeerte 
aan den dag gebragt zien, die boven alle kunsten 
en wetenschappen is, als welke aan dezelve hare 
natuur, hare beginselen en doeleinden aanwijst. 
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Vrienden ! wij zijn nog niet, hoe lang wij ook 
reeds onderzocht hebben, op de vraag gekomen , 
wat wijsgeerte is3 maar, wat dankt er u van? heb- 
ben wij alweder niet een’ stap verder gedaan om 
haar volledig en in hare hooge voortreffelijkheid te 
leeren kennen? Nog meer. Zijn wij niet reeds door 
deze onze Socratische navorschingen der hoogere 
wetenschappen, diep in haar heiligdom ingedron- 
gen? Zij is gewoon ’smenschen zielsvermogens 
naauwkeurig na te vorschen, en ziet! wat heeft ons. 
onderzoek ons al niet opgeleverd, om niet alleen 
’s menschen gevoel- en kenvermogen, maar nu ook 
zijn begeervermogen te leeren doorgronden! En; 
is het hare bestemming, gelijk hare naam het aan- 
duidt, om ons tot wijsheid op te voeren , wat kan 
daartoe meer vermogen, dan hetgeen wij hier, vol- 
gens den leidraad der Socratische school, gepoogd 
hebben, om, door middel der hoogere wetenschap= 
pen, den mensch tot zedelijke vrijheid en zedelijke 
zelfstandigheid , en zoo tot het ware geluk te doen 
komen? Maar genoeg daarvan vooreerst: alleen 
moet ik u hier nog doen opmerken, hoe niet de 
wijsgeerte, als zoodanig; de beoefening der hoogere 
wetenschappen op Hoogescholen, om dezelve waar 
nut te doen stichten , bezielen moet: 
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Ziedaar ous dan, vrienden, aan het einde onzes 
onderzoeks der kunsten, der zuivere wetenschap 
pen en ten laatste der toegepaste of hoogere we- 
tenschappen gekomen. Zoo ons hetzelve gemak 
kelijker , ten minste minder droog en onvruchtbaar 
is toegeschenen , dan het doorgaans op de scholen 
pleegt te zijn, zullen wij dit wel voornamelijk aan 
de leerwijze der Socratische wijsgeerte, als welke 
alles uit den mensch haalt, gelijk zij alles tot den 
mensch terug brengt, te danken hebben. Des 


te meer durf ik u noodigen om nu verder met 
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mij het onderling verband aller kunsten en we- 
tenschappen na te vorschen. Wij hebben dit 
reeds beginnen te doen. Hoe de kunsten met de 
zuivere wetenschappen overeenstemmen, hebben wij 
onderzocht: derzelver verband is ons in de pae- 
dagogica gebleken. Maar, hoe de wetenschappen 
onderling, de zuivere met de toegepaste of hoogere, 
en zoo ook weêr in ’t algemeen de kunsten met 
al de wetenschappen in verband en zamenstem- 
ming te brengen zijn, dit blijft ons nog ter opzet- 
telijke navorsching over. Maar op dezelfde wijze, 
met even zoo uit den mensch alles te halen, gaan 
wij ook dit aanvaarden, Gelijk wij toen den 
mensch hebben waargenomen, hoe hij zich als 
kind en als Araap ontwikkelt, ten einde de bij 
hem opkomende zielsvermogens in overeenstemming 
te brengen, en daaruit het onderlinge verband 
der kunsten en zuivere wetenschappen af te lei- 
den, even zoo moeten wij hem hier als jongeling 
waarnemen. Op dezen leeftijd begint zijn begeer- 
vermogen en wel inzonderheid zijn zedelijke zin 
tot geregelde werking te komen, zoodat die zich 
meer en meer met zijnen waarheidszin vereenigt, 
en, wat meer is, op dezen leeftijd is het vooral, 
dat bij hem de rede, het hoogste zijner zielsver— 
mogens en dat dezelve alle verbinden en beheer- 
schen moet, in volle kracht komt. Zoo gean wij 
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dus verder den mensch in zijne ontwikkeling vol- 
gen, om hem als jongeling en man tot overeen- 
stemming aller zijner zielsvermogens te zien komen. 
Het gevolg hiervan zal zijn, verbeeld ik mij, dat 
ons uit die innerlijke overeenstemming van den 
mensch met zich zelven, het verband en de on- 
derlinge zamenwerking tot één groot doeleinde al- 
ler kunsten en wetenschappen blijken zal. Laat 


ons zien. 


's menschen zedelyjgke zin 
in overeenstemming mel zijnen 


waarheidszin. 


Om in deze navorschingen geregeld voort te 
gaan , moeten wij dit vooreerst wel in acht nemen. 
Al komen ’smenschen zielsvermogens niet alle ter- 
stond, maar het eene na het andere, bij de op- 
volging zijner leeftijden, tot volkomene en doelma- 
tige werking, toch zijn zij alle in hem reeds van 
stonde aan, als kind, te bemerken, ook dezulke 
zelfs, waarvan wij hier ten laatste gewagen, als 
zijn begeervermogen, zijn zedelijke zin, zijne rede, 
bijzonder wat zijne driften en hartstochten betreft, 
die zich al terstond zoo wild en woest in hem vertoo- 
nen. Doch zij liggen daar, om zoo te spreken, als 
kiemen in zijne ziel, die in vervolg van tijd, vroeger 
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of later, tot volkomene ontwikkeling en tot geregelde 
werking komen, of, om mij beter en juister uit te 
drukken , bij de opvolging der leeftijden openbaart 
zich te midden zijner driften zijn inweudige zin in 
volle kracht, eerst als kunstzin, vervolgens als waar- 
heidszin, daarna eerst, wanneer hij de jongelingsja- 
ren bereikt heeft en zijne volle rijpheid nadert, als 
zedelijke zin, en eindelijk, nadat hij man, volko- 
men mensch geworden is, als rede. Wij moeten 
hierop wel inzonderheid, bij de beschouwing van 
het verband aller knusten en wetenschappen, acht 
slaan. Zij volgen elkander niet in dier voege op, 
dat in de kunsten ’s menschen gevoelvermogen, in 
de zuivere wetenschappen zijn kenvermogen eu in 
de hoogere wetenschappen zijn begeervermogen wit- 
sluitend zoude zigthaar zijn. Het ware eene onge- 
rijmdheid te zeggen, dat de dichter niet zoo wel, 
als de wis- en redeneerkundige scheiden en ver- 
binden zou om tot waarheid te komen, en de rede- 
naar niet even als de dichter met dat scheiden en 
verbinden gevoel voor maat en harmonie zou paren. 
Bij het beoefenen aller kunsten en wetenschappen 
komen alle ’'smenschen zielsvermogens te zamen 
in werking; maar bij dat der schoone kunsten Aef 
meest zijn gevoelvermogen, en zoo bij dat der 
zuivere en hoogere wetenschappen Aet meest zijn 
ken- en begeervermogen. Vooral moeten wij dat 
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in acht nemen, wanneer wij van deze laatstge- 
noemden, de wetenschappen, spreken. Wij heb- 
ben de hoogere uit zijn begeervermogen afgeleid , 
niet als of, bij het beoefenen van dezelve, dit 
zielsvermogen des menschen alleen in werking 
kwam: geene ongerijmdheid ware grooter te be- 
denken: want hoe natuur- of geneeskunde, hoe 
regtsgeleerdheid en godgeleerdheid zonder kenver- 
mogen te beoefenen? Ook hier, en hier wel 
voornamelijk komt die gezamenlijke werking van 
’s menschen zielsvermogens te pas. Zij zijn toch alle 
wetenschappen, hoe men haar ook onderscheiden 
moge , en tot het beoefenen der hoogère zoo wel, 
als der zuivere, wordt het kenvermogen des men- 
schen vereischt. Dit alleen bedoelen wij bij dat 
onderscheiden, dat, gelijk voor de wis- en rede 
neerkunde ons kenvermogen en zucht voor het 
ware, zoo voor de hoogere wetenschappen ons be- 
geervermogen en zucht voor het goede inzonderheid 
vereischt wordt, als moetende dezelve , zoo zij in 
waarheid hoogere wetenschappen zullen zijn, uit 
zedelijke beginselen tot zedelijke doeleinden be- 
handeld worden. Van daar dan ook, dat wij hier, 
bij het zoeken vooreerst naar het verband der 
zuivere en hoogere wetenschappen, ’s menschen 
zedelijken zin met zijnen waarheidszin in over- 
eenstemming moeten brengen: en zoo vragen wij 
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dan in de eerste plaats: wat is ’s menschen zede 
bijte zin? 

Van hetgeen wij met dezen naam plegen te 
noemen , spreekt Plato niet. Wij vinden bij hem 
van die Eyreyvos copfz en bijzonder van dat dpyz- 
vov mis Wuris, & mbv dondelz öctrar, dat is, van 
kunstzin en waarheidszin gewaagd, maar van zoo- 
danig zielsorgane, dat tot zedelijkheid betrekking 
heeft, gewaagt hij niet. Doch hetgeen wij in onze 
onderzoekingen, uit Plato omtrent de liefde bij- 
gebragt hebben, dat, dunkt mij, kan er ons op 
brengen , en, wat meer is, ons tevens doen zien, 
hoe wij aan het begrip van zedelijken zin geko- 
men zijn, 

Het is, volgens de beginselen der Socratische 
school, met liefde of liever met wederliefde, dat 
‘smensehen zedelijke ontwikkeling aanvangt. Hoe 
hij zich van zijne geboorte af aan zinnelijk en 
verstandelijk ontwikkelt, hebben wij hier boven 
reeds zoeken op te merken. Zulks geschiedt, ge- 
lijk wij zagen, door het vermogen zijns inwendi- 
gen zins van scheiden en verbinden. Geheel anders 
begint zijne zedelijke ontwikkeling. Bij zijne komst 
in het leven, verwelkomt hem, als ’t ware, zijne 
moeder of voedster met liefkozingen, die met de 
teederste zorgen gepaard en onophoudelijk her- 
haald, van lieverlede eindelijk wederliefde in hem 
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opwekken. Zoo komt in hem liefde in werking, 
en het is dat beginsel, dat voor hem in verderen 
leeftijd het begin is van alle zedelijke volmaakt 
heid. Het doet hem, als kind zijne ouders en 
huisgenooten, als knaap zijne makkers en vrien— 
den, als jongeling zijne geliefde en aanstaande we- 
derhelft en gezellin des levens, tot voorbeelden 
van deugd en zedelijkheid nemen. Wien men hef 
heeft, dien eert men en zoekt men zoo gaarne in 
al wat goed en edel is na te volgen. » Niets voor 
den mensch heilzamer om zedelijk goed te worden, 
zegt daarom Phaedrus bij Plato, gelijk wij gezien 
hebben, dan de liefde. Want deze is het, die 
hem afkeer van het schandelijke doet krijgen, en 
hem als een’ wedstrijd om met anderen naar het 
edele en goede te streven, opent.” (1) Maar ne- 
men wij dit vooral in acht, wat wij ook hier 
boven vermeld hebben. » Die bemint, zegt Plato 
almede, ziet zich zelven in het voorwerp zijner 
liefde, als in een’ spiegel” (2) Zoo leeren wij, 
als uit het middelpunt van een’ ander, ons zelve 
kennen, ons zelve verbeteren , ons zelve vol- 
maken. En zoo is het, dat men niet alleen tot 
zedelijke volkomenheid, maar ook tot godsvrucht 


en heiligheid komt. Naar mate het voorwerp onzen 


(1) Symp. 179. De (2) Phaedr. 255. D. 
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liefde edel en voortreffelijk is, naar die mate be- 
seffen wij, wat ons ontbreekt om zedelijk volmaakt 
te worden. Van daar het hooge vermogen van 
godsvrucht, om ons dat te doen worden , wat wij 
wezen moeten. Want beminnen wij onzen even- 
mensch als ons zelven en God bovenal, zoo wor- 
den wij door die hefde voor het wezen aller wezens 
tot de hoogste volmaaktheid opgevoerd. Zonder 
liefde is er geen streven naar gelijkvormigheid aan 
God: maar door die uitwerking der liefde op 
onze zedelijke volkomenheid, leeren wij naar het 
goede, het heilige, het goddelijke onophoudelijk 
streven. Vrienden! hoe meer wij dat alles besef- 
fen, des te klaarder zal het ons worden, hoe wij 
aan het begrip van zedelijken zin gekomen zijn. 
Maar is die nu geheel iets anders, dan onze 
waarheidszin, waarvan wij te voren gesproken 
hebben ? 

Dat wij denzelven niet zonder rede van onzen 
waarheidszin onderscheiden , is uit het opgemerkte 
blijkbaar. Wanneer wij den mensch zich op deze 
wijze van jongs af zedelijk zien ontwikkelen, zoo 
gaat hij hierin geheel anders voort, dan bij zijne 
verstandelijke ontwikkeling: en zoo onderscheiden 
wij teregt zijn begeervermogen van zijn kenver- 
mogen. Ook moeten wij hierin noodzakelijk on- 
derscheid maken, zullen wij ons duidelijk voor- 
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stellen, hoe hij als zedelijk wezen wel zal hande- 
len. Niet genoeg toch is het voor hem, dat hij 
aan die zucht voor het goede en regte toegeeft : 
hij moet ook tevens beoordeelen kunnen , wat voor 
goed en regt te houden zij: anders loopt hij ge- 
vaar, van zoo wel zedelijk slecht, als zedelijk 
goed te worden. En zoo zeggen wij, om ons 
begrip van zedelijke volkomenheid helder uit te 
drukken, dat onze waarheidszin op onzen zedelij- 
ken zin invloed moet hebben. Het is dus niet 
zouder reden, dat wij die beide vermogens in 
den mensch onderscheiden; doch wat de zaak 
zelve betreft, ik vraag het u, vrienden, wat zullen 
wij voor onzen zedelijken zin houden, zoo dezelve 
niet inderdaad waarheidszin is? Wij zijn, wie 
bekent het niet? als zinnelijke wezens, van onze 
neigingen, begeerten, driften, hartstochten en in 
‘t geheel van ons begeervermogen zoo gansch af- 
hankelijk, dat wij ligtelijk voor goed en regt en 
heilig houden al wat aan onze begeerten beant 
woordt, hoe weinig het ook in waarheid zoodanig 
is, Maar hebben wij dit aan onzen zedelijken zin 
toe te schrijven? Die moet, dunkt mij, zoo de- 
zelve van jongs af in ons wel opgewekt, wel ge- 
scherpt is, en de ware rigting heeft bekomen, 
ons alleen daar naar doen streven , wat in waar- 


heid zedelijk goed is. En wat is dezelve dan an- 
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ders, dan onze waarheidszin zelf? Vervolgen wij 
hier verder ’smenschen opleiding, jongelingen , 
zoo als hij, na als kind en als knaap wel gevormd 
en onderwezen te zijn geworden, als jongeling 
vervolgens , dat is op uwen leeftijd, voor het leven 
in de maatschappij opgeleid wordt. Zoo zal het 
ons van zelfs blijken. 

Het is als een nieuw leven, dat hij op dien leef- 
tijd ingetreden is. Zijn hart is zich voor eene ge- 
heel andere wereld, dan de zinnelijke of verstan- 
delijke is, gaan ontsluiten. Te voren had hij zich, 
ja, gelukkig gevoeld in zijne naaste betrekkingen , 
en door liefde was hij meer en meer tot besef van 
zedelijke vrijheid en zelfstandigheid gekomen; maar 
nu eerst komt hij regt tot zedelijke zelfkennis, en 
nu eerst vraagt hij zich gedurig, hoe en uit welke 
beginselen en tot welke doeleinden hij moet handelen 
in het leven, alsmede, wat hij mag hopen. Het 
is toch op dien leeftijd , dat ook zijn godsdieustzin 
zich met zijn’ redelijken zin vereenigt, en hij zich 
voor een ander leven, dan dit tegenwoordige, be- 
stemd gevoelt. Zoo vraagt hij zich niet alleen, hoe 
hij leven en handelen moet, maar ook wat hij voor 
de toekomst, voor de eeuwigheid hopen mag. Maar 
in dit alles, jongelingen: — gij weet het zeker het 
best te beoordeelen, daar gij zelve nog in dien 
leeftijd zijt; — is het den mensch in dat alles nict 
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voornamelijk om waarheid te doen? Men heeft 
ons van de zedelijke wereld, van deugd en gods- 
dienst voorstellingen doen krijgen, die betooverend 
schoon, maar met de wezenlijke wereld niet over- 
eenkomstig zijn , en om dien schijn niet nalaten 
kunnen ons te behagen: als daar zijn zoo vele 
droomen van menschen- en volkengeluk, die, zoo 
lang wij zinnelijke wezens blijven, niets meer dan 
droomen zullen zijn: om niet te spreken van het- 
geen mystikerij den mensch zich in ijdele schim 
men doet verbeelden. Maar zegt mij, zoo vaak 
men u daarmede begoochelen wil, is er dan niet 
in uw binnenste eene stem, die er zich tegen ver- 
heft en u zeggen doet: weg met dien schijn , hoe 
betooverend die dan ook moge wezen! Waarheid 
willen wij. Dat doet uwe zedelijke zin u zeggen, 
daar die nu het karakter van waarheidszin gekre- 
gen heeft, en inderdaad waarheidszin geworden 
is, even als toen gij in vroegeren leeftijd, als 
kinderen en knapen, niet langer van spookgeschie- 
denissen en ijdele fabelen hooren wildet. Het is 
op die beide leeftijden voor den mensch, als 
knaap en als jongeling, dat zijn inwendige zin, 
na lang door de zinnelijkheid en begeerlijkheid 
overheerd en tot zwijgen gebragt te zijn geweest, 
eindelijk den boventoon gaat krijgen, en, in spijt 
der uitwendige zinnen, in spijt aller neigingen en 
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begeerten, zich luide voor de zaak der waarheid 
doet hooren. Gij zult het in vervolg van tijd 
ondervinden, — en hierover kan ik, op dezen 
mijnen leeftijd, beter welligt, dan gij, oordee- 
len: — dat van kinds af onze geheele zielsont- 
wikkeling, zoo zedelijke en godsdienstige als ver- 
standelijke , gestadige voortgang tot waarheid, ten 
minste tot datgene, wat wij eindelijk gemeend 
hebben waarheid te zijn, geweest is. En mogen 
wij dan daaruit niet opmaken , dat onze inwendige 
zin, hoe zich die ook aan ons mag- voordoen en met 
welken naam die ook moge genoemd worden, in- 
derdaad niet anders, dan waarheidszin is? Maar 
ook dit, wat hier voor ons van het hoogste belang 
is, ook dit meen ik bij ondervinding te weten, 
en gij, lieve vrienden, moogt het nu reeds op- 
merken en ter harte nemen, dat men op rijpere 
jaren niet gemakkelijk, ja onmogelijk tot volledige 
kennis der waarheid kan komen, zoo men niet 
van jongs af zich in denken en oordeelen, in alles 
wel te onderscheiden en zamen te voegen geoefend 
heeft. Zoo toch eerst heeft men schijn van we- 
zen leeren afscheiden, waardoor men eenmaal, 
ook in de zedelijke wereld , het goede, het regt- 
vaardige, het heilige en goddelijke van hetgeen 
het niet is, leert onderscheiden. Doch genoeg al 
van ’smenschen zielsvermogens , om er voor eerst 
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het verband, het noodzakelijke verband aller we- 


tenschappen uit af te leiden. 


Het verband 
der zuivere en toegepaste 


of hoogere wetenschappen. 


Het is gewis niet zonder reden, dat wij de laatst 
genoemde door deze verhevene benaming, als Aoo- 
gere wetenschappen van de zuivere onderscheiden. 
Natuurkunde leidt ons, zoo wel als godgeleerdheid , 
tot de Godheid op, en allen hebben gelijkelijk het 
goede, het hoogste in de zedelijke wereld, ten doel. 
Wat kan hooger, wat voor de maatschappij be- 
langrijker zijn? Doch hoe haar uit dit oogpunt 
doelmatig te behandelen, zonder genoegzame voor= 
bereiding, zonder in staat te zijn gesteld om het 
ware van het valsche te onderscheiden, in één 
woord , zonder de zuivere wetenschappen, welker 
doel het ware is, beoefend te hebben? Met dit 
te verzuimen zou men niet alleen het reeds zoo 
groote aantal van halfgeleerden nog helpen vergroo- 
ten , maar ook ligtelijk tot dweeperij overslaan. 
Want geeft maar eens acht, hoe het doorgaans 
daarmede in de maatschappij toegaat. 

Zij zijn regtstreeks voor het menschelijke leven 
bestemd, de hoogere wetenschappen, en daarom 
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worden zij van zelfs, op welke wijze dan ook, 
schier algemeen en door een’ ieder beoefend. Want 
wie weet niet, als het te pas komt, van natuur- 
kandige proeven, van geneesmiddelen, van regts- 
gedingen en godgeleerde gevoelens en stellingen 
meê te spreken? Tot groote ergernis van deskun- 
digen, voeren de onkundigsten dikwijls daarover 
het hoogste woord : schoon een gezegde, ja, eene 
vraag wel eens van een’ ervaren man genoegzaam 
is om hen oogenblikkelijk tot zwijgen te brengen. 
Het is hier doorgaans: quo guis indoctior , eo impu- 
dentior. En groot is het nadeel dat door dezulken 
doorgaans de wetenschappen geleden hebben. We- 
gens gebrek aan grondig onderzoek, nemen zij al- 
lerlei meeningen, die in de geleerde wereld opko- 
men, geredelijk aan, en, hoe nieuwer en vreem- 
der en ongehoorder zij zijn, des te gereder: 
waardoor zij zoo wel honne wetenschappen, als 
zich zelve bespottelijk, ja, verachtelijk maken, 
Maar nog veel nadeeliger, dan deze, de dwee- 
pers, die in alle wetenschappen, maar inzonder- 
heid in al wat tot godgeleerdheid behoort, alles 
bedorven hebben. Men heeft het meermalen op- 
gemerkt, dat onkundige menschen van die dingen 
het meest meenen te weten, van welke de mensch 
het minst weten kan. Daarvan, dat men aan gods- 
dienstgeschillen over zaken, die geheel boven het 
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bereik des menschen waren, de onbeschaafde , on= 
geoefende menigte niet minder, ja oneindig meer , 
dan geleerden, deel zag nemen. En wat kon daar 
anders het gevolg van zijn, dan dat de wereld met 
heirlegers van dweepers en geestdrijvers vervuld 
. werd? Zoo gaat het in het gebied der weten- 
schappen toe, wanneer men niet door de zuivere 
wetenschappen tot het regt beoefenen der hoogere 
geoefend en voorbereid is geworden. Maar daar- 
entegen, zoo velen van jongs af in hunne oefe- 
ningen den regten weg zijn opgegaan , van zelfs 
worden zij daardoor voor al die verkeerdheden be- 
hoed, en deze zijn het, die ons het heilzame , ja 
noodzakelijke verband der zuivere en toegepaste of 
hoogere wetenschappen geheel doen doorzien. Om 
in de natuurkundige wetenschappen vorderingen te 
maken, leggen zij zich vooraf op wiskunde, en 
even zoo, om of als regtsgeleerden of als godge- 
leerden uit te munten, op redeneerkunde en bij-* 
zonder op de kritiek, dat gewigtige deel der rede- 
neerkunde, toe. Het is aan deze eeniglijk regte 
beoefening der hoogere wetenschappen toe te schrij- 
ven, dat men er in de laatste eeuwen zoo verba= 
zende vorderingen in gemaakt heeft, Even nood- 
zakelijk is het verband der zuivere en toegepaste 
wetenschappen, als de overeenstemming van onzen 
waarheidszin en zedelijken zin; en dax vooral blijkt 
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dit, wanneer men de laatstgenoemde aan hare hoo- 
ge, hare zedelijke doeleinden wil doen beantwoor= 
den. Kort en zakelijk: zoo lang onze zedelijke zin 
niet waarheidszin geworden is, verdient dezelve 
dien naam niet: en zoo ook die hoogere vakken , 
door middel van de zuivere wetenschappen alleen 
worden zij wat zij wezen moeten , wetenschappen ; 
en wel in den waren zin, hoogere wetenschap- 
pen. 

Maar het is ons niet genoeg, uit de overeen- 
stemming van ’s menschen zielsvermogens het ver- 
band aller wetenschappen af te leiden en aan het 
licht te brengen :. wij moeten het verband in ’tal- 
gemeen aller Aunsten en wetenschappen, ook der 
hoogere met de kunsten, zoeken te doorzien: en 
daartoe moeten wij nog verder den mensch in zijne 
hoogere opleiding volgen : niet alleen hem als jon- 
geling bij de volle werking van zijnen redelijken 
zin, maar ook als warn waarnemen, zoo als hij 
dan, in rijpen leeftijd, der rede volkomen magtig 
is en door dat hoogste zijner zielsvermogens zijne 
geheele ziel tot innerlijke overeenstemming brengt: 
Zoo eerst zal ons de. overeenstemming, ja ook de 
eenparige zamenwerking tot de beste doeleinden al= 
ler kunsten en wetenschappen, zoo ik mij niet 


bedrieg , duidelijk worden. 
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's menschen rede 
in overeenstemming met alle zijne 


zielsvermogens, 


Gij vreest welligt, vrienden, dat wij hier een 
onderzoek aanvaarden, dat boven onze krachten 
en zelfs boven het vermogen des menschen is. 
Want dit hoogste van ’s menschen zielsvermogens 
op zich zelf te betrachten, en als a priori te be- 
slissen , wat het zij, dat mogt ons, ja, zoo het 
mogelijk ware, tot al ons tegenwoordig en volgend 
onderzoek volkomen in staat stellen ; maar hoe dit 
te ondernemen? Het zou ons daarenboven welligt 
in zoo diepe navorschingen inwikkelen, dat wij, 
zoo als het wel eens met diergelijke gewaagde. on- 
dernemingen gaat, eindigen zouden met ons eigen- 
lijk onderwerp, de kunsten en de wetenschappen , 
uit het oog te verliezen. Maar, lieve vrienden, 
zoo min, wat onze zielsvermogens op zich zelve 
zijn, als wat onze ziel is, hebben wij in onze na- 
vorschingen zoeken te weten te komen. Dat lieten 
wij anderen, die zich op metaphysica verstaan, 
over: en het was ook onze taak niet. Het is er 
ons van den beginne af aan slechts om te doen 
geweest, dat wij mogten opmerken, hoe ’s men- 
schen inwendige zin, door zijne uitwendige zinnen 


opgewekt, op dezelve werkt, en dienvolgens zich 
aan ons als kunstzin, als waarheidszin, als zedelijken 
zin vertoont. Zulks was voor ons onderzoek der 
kunsten en wetenschappen genoegzaam, en, daar 
het ons nu in alles gebleken is, dat onze inwen- 
dige zin eigenlijk gezegd waarheidszin is, zoo heb- 
ben wij er nu, dunkt mij, denkbeeld van gekre- 
gen , hoe volgens deze zamenstemming der men- 
schelijke zielsvermogens, de zuivere wetenschap- 
pen met de hoogere in verband staan. Met dit 
zelfde oogmerk en wel bijzonder om het verband 
van die beide met de schoone kunsten te ontwa- 
ren, vragen wij nu hier, wat ’s menschen rede 
moge zijn. Niet, dat wij die op zich zelve, en, 
z00 als men zegt, a priori willen beschouwen: dat, 
geloof ik, is boven ’s menschen vermogen ; maar dit 
alleen vragen wij, wat en hoedanig zij volgens hare 
werking op ons en onze overige zielsvermogens ons 
moet voorkomen te zijn. Men noeme dit empirisch 
onderzoek ; maar meer behoeven wij voór ons on- 
derhavig onderwerp niet. Genoeg, zoo wij al die 
onderscheidene zinnen, waarvan de wijsgeeren spre- 
ken, tot éénen, tot onzen inwendigen zin als 
zijnde waarheidszin hebben teruggebragt, en nu 
ook onze rede met alle onze zielsvermogens en ziels- 
hoedanigheden in overeenstemming zullen zien ko- 
men. Vreest dus niet, dat wij ons in te diepe on 
18 * 
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derzoekingen verliezen zullen: en daarenboven , zoo 
als steeds te voren, zullen wij hier ook alweder 
den eenvoudigen leidraad der Socratische school 
volgen. 

Bij ’smenschen opleiding door de kunsten en 
wetenschappen ziet men het laatst bij hem de rede 
in volle kracht en werking komen. Maar zal zij 
dan op de regte wijze ’s menschen zielsvermogens 
besturen , moet hij van kinds af door de schoone 
kunsten en vervolgens door de zuivere wetenschap- 
pen, wel opgevoed en gevormd zijn. Te regt 
merkt dit Socrates bij Plato ten aanzien der kun- 
sten op, nadat hij de wachters van den staat door 
dezelve en bijzonder door de muzijk tot gevoel en 
besef van het schoone heeft doen komen. Deze 
vorming noemt hij de eerste voorbereiding voor den 
mensch, om eenmaal als zedelijk wezen werkzaam 
te kunnen zijn. Gij herinnert u die plaats uit het 
voorgaande, jongelingen; het is eene der schoonste 
bij onzen wijsgeer. »Opgevoed, zegt hij, in de 
wereld der kausten, waarin al wat zij zien, al wat 
zij hooren, al wat zij met de zinnen vernemen, 
het merk van het schoone draagt, omhelzen zij 
in die prille jeugd van lieverlede de deugd, als 
het schoonste wat men beminnen kan, ook vóór 
dat zij er nog eenig begrip van hebben gekregen, 
vóór dat zij nog eenigermate met hunne rede be- 
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vatten , wat deugd zij: en komt eenmaal bij hen de 
rede op, dan dient hun die opvoeding om des te 
standvastiger de deugd te beminnen en des te vu- 
riger haar en tegelijk met haar de rede, als reeds 
met deze bekend, te beminnen en te omhelzen.” (1) 
Het is even zoo met alles gelegen , wat hem zijn 
inwendige zin in ’t vervolg ten aanzien van het 
goede, het regtvaardige, heilige, goddelijke heeft 
doen kennen en vereeren. Hij streeft daar van zelfs 
naar, en te meer, des te vuriger en standvastiger , 
naarmate hij door het beoefenen der wetenschap- 
pen tot volledige kennis van dat alles gekomen is, 
Maar dan eerst, nadat hij zijne volkomenheid, 
zijne rijpheid bereikt heeft, en zijne rede, als met 
hem toenemende en aangroeijende, eindelijk tot 
volle kracht gekomen is, dan eerst gaat hij op de 
regte wijze naar dat alles streven, als nu niet slechts 
het eene na het andere afzonderlijk onderzoekende , 
maar het alles tegelijk zamenvattende en het daar- 
door regt leerende beoordeelen en kennen. Maar 
wat is nu, zoo als uit dit een en ander reeds op 
te merken is, ’s menschen rede ? 

Zij is niet zeker bijzonder zielsvermogen geheel 
van de overige onderscheiden, veel minder een 
zoodanig zielsvermogen , als waardoor hij stout weg 





(1) Kep. Ille hoa, A. 
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over alles beslissen zou: door welke voorstellingen 
men ten allen tijde zoo geheel verkeerd over haar 
geoordeeld heeft. Zij is niets anders, dan ’s men- 
schen inwendige zin} of, hetgeen hetzelfde is, 
zijn waarheidszin, maar die bijzonder zich door 
vergelijken en besluiten kenmerkt, en bij ’s men- 
schen vorderingen in verstandelijke en zedelijke ont- 
wikkeling, ons het denkbeeld geeft van zeker bij 
zonder en hoog zielsvermogen. En zoo ver is het 
er van af, dat dit vermogen ons alsdan orakel 
taal zou doen spreken, dat het ons steeds, vol 
gens de natuur van onzen waarheidszin, doet 
zoeken en streven naar het ware en het goede. 
Maar met dit op te merken, krijgen wij tevens 
reeds eenig denkbeeld van zekere Aoogere oplei- 
ding des menschen. Als kind en knaap is hij 
door de kunsten tot het schoone, door de we- 
tenschappen tot het ware opgevoerd, zoodat hij 
eindelijk kon zeggen: ik Aeb in alles naar het 
ware leeren streven; maar nu, als jongeling en 
man door de hoogere wetenschappen tot het op- 
sporen van het goede gebragt, gaat hij de kun- 
sten en wetenschappen alle overzien, haar met 
elkander vergelijken, volgens hare bijzondere en 
algemeene bestemming beoefenen, en dat wel ten 
einde niet alleen in het rijk der waarheid, zoo als 
steeds te voren, vorderingen te maken, maar ook 





279 


naar het goede te leeren streven. Doch dit alles 
behoort tot onze rede, in zoo ver die zwever of 
theoretisch is: zij is ook, gelijk men haar in later’ 
tijd genoemd heeft, werkdadig , practisch. Hoe 
dat te verstaan ? Laat Plato ons ook hier weder 
den weg wijzen. 

Van ’s menschen zedelijke opvoeding sprekende, 
zegt bij hem de gastvriend daar op Creta. » Van 
jongs af wordt hij door twee tegenovergestelde 
dingen, door lust en smart, her- en derwaarts, 
in tegenstrijdige rigtingen getrokken, zoodat hij 
aan de goden daarboven een belagchelijk schouw- 
spel moet opleveren, niet ongelijk aan dat, waar- 
mede zich bij ons kinderen en kinderachtige men- 
schen vermaken, van poppen namelijk, die door 
onzigtbare koorden her- en derwaarts getrokken, 
in allerlei gedaanten zich vertoonen.” » Evenwel, 
voegt hij er bij, eene eigene trekking is daaren- 
boven den mensch eigen, waardoor hij op en door 
zich zelven werkt, de trekking namelijk, de hei 
lige trekking der rede” En vragen wij ‚ waar 
die hem heen trekke, waar die hem toe opleide , 
opvoere? Naar de waarheid in ’t algemeen, op- 
dat hij niet schijn voor wezen najage, maar bij- 
zonder naar het goede, het regte, het heilige. en 
goddelijke, boven al naar het goede. In den Phae- 
drus, zagen wij, spreekt Socrates van ’s menschen 
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natuurlijken trek tot wellust, maar ook tevens van 
zijne verkregene meening van het beste. » Die 
beide, zegt hij, zijn in den mensch in gedurigen 
strijd, en nu eens heeft het eene, en dan weder 
het andere de overhand; maar zegepraalt die 
meening van het beste op alle driften en harts- 
tochten, behoudt gestadig aldus de rede bij hem 
de overhand, dan eerst wordt de mensch, als 
door den besten voerman, op den weg der deugd 
gemakkelijk en zeker tot het ware geluk overge- 
bragt.” Naarmate wij dit een en ander in ’s meu- 
schen natuur gadeslaan, des te meer blijkt ons 
het practische, het werkdadige vermogen onzer 
rede en hoe zij op onze overige zielsvermogens 
gezag uitoefent. Van zelfs ook valt hier reeds het 
verband aller kunsten en wetenschappen in ’t oog, 
als daartoe bestemd , daartoe eenparig zamenwer- 
kende, om den mensch door het gebruik zijner 
rede tot zelfstandigheid te brengen. Maar laat 
ons dat hoogste van ’s menschen zielsvermogens nog 
wat juister en volkomener leeren kennen. 
Moeijelijkheden toch doen zich hier op, die 
niet gering zijn, vrienden. De rede is Aoel, zegt 
men, en zij behoort zulks te zijn: zij doet eigen- 
lijk niet dan vergelijken, wikken en wegen wat 
waar en goed zij, en daartoe, zal zij gansch on- 
partijdig oordeelen, wordt kalmte en rust vereischt. 
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Van waar dan die kracht der rede om ons het 
ware en goede te doen voorstaan en te handhaven, 
zoo er niet buiten haar en onze driften en harts- 
tochten een ander beginsel , een eigen beginsel van 
zelfwerkzaamheid is? Maar nog iets: de rede moet 
ons niet alleen aanzetten, maar ook terughouden , 
opdat wij ons zelven steeds meester blijven, waar- 
door zich inzonderheid de mensch, als redelijk 
wezen, onderscheidt. Maar hoe is ook dit der 
rede mogelijk, zoo zij niet doet dan onderzoeken, 

overleggen, dan vergelijken, oordeelen en beslui- 
ten ? Daartoe vooral behoort eigene kracht in den 
mensch, om het begeervermogen met al deszelfs 
driften en hartstochten te beteugelen en te rege- 
ren. Men heeft deze moeijelijkheden, vrienden , 
bij het onderzoek naar ’s menschen rede, altijd 
beseft, en wij zijn gewoon dit eigenlijk werkdadige 
beginsel ’s menschen wil te noemen. Plato noemde 
het buuòs of het Gugoerdìs, dat ons van nature 
eigen is. Maar wij mogen hier ook wel, en in de 
eerste plaats, in aanmerking nemen, dunkt mij, 
dat er in ons begeervermogen ook goede begeerten 
en hartstochten zijn, die de kwade begeerten en 
hartstochten tegenhouden en der rede rust ver- 
schaffen, hetgeen ook Plato ons hier boven al heeft 
doen in acht nemen. Zoo even gewaagde ik van 
die natuurlijke trekking naar het goede, die hij 
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zoo wel in ’s menschen natuur waarnam, als onze 
verkregene meening van het beste: en herinne- 
ren wij ons niet het goede paard in zijn’ Phae- 
drus , dat naar den teugel der rede luistert en dat 
het andere paard, die dol voortrennende harts- 
tochten, teraughoudt? Hij bedoelde daarmede , zoo 
als wij gezien hebben, de betere, de hoogere, de 
hemelsche liefde in ons, die onze rede helpt tot 
het bedwingen onzer lagere driften en hartstoch- 
ten. Met dit beeld deed hij ons al eenigermate 
doorzien, van waar de rede die kracht verkrijgt , 
die haar oppermagtig in den mensch moet doen 
heerschen, ja, wat meer is, zoo gaf hij ons de 
schoonste voorstelling van het verband en de over- 
eenstemming van ’smenschen zielsvermogens, van 
zijn gevoel- ken- en begeervermogen, als werkende 
die alle te zamen daartoe, om hem, als redelijk 
wezen, zich zelven te doen besturen en beheer 
schen. En hoe veel licht geeft ons dit weder 
niet, om zijne hoogere opleiding wel te vervolgen , 
ten einde hem eenmaal door de kunsten en we- 
tenschappen tot ware zelfstandigheid te doen ko- 
men! Maar ik sprak daar van ’smenschen wil, 
alsmede van hetgeen Plato het buwoed?s in hem 
noemt. Dit vooral moeten wij hier in ’s menschen 
natuur met opmerkzaamheid waarnemen. 

_ Buiten waarheidszin en die liefde voor het schoo- 
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ne, het ware en goede, wat Plato te gader het 
Prroropòy des menschen noemt, is ons ook van 
jongs af bvuds, drift, aandrift, moed, toorn, of 
hoe men het ook noemen moge, eigen. Ín dieren 
ziet men dit zoo wel, als in menschen , maar in 
den mensch voornamelijk verbindt zich dat met 
zijne goede lusten en hartstochten, en doet zoo 
doende zijne rede, door het bedwingen zijner on- 
edele lusten en hartstochten, kalm en gestadig de 
geheele ziel beheerschen. Hoedanig iets dat is, 
heeft ons Plato, door het eensdeels van onze rede, 
en ten andere van onze hartstochten te onder- 
scheiden , duidelijk gemaakt (t); maar in zijn’ vol- 
maakten staat, dat groot tafereel van ’s menschen 
zielsvermogens en zielshoedanigheden , heeft hij het 
ons als aanschouwelijk doen voorkomen. Drie dee- 
‚ len doet hij ons daar opmerken, gelijk wij weten, 
het volk, de wachters, en de overheid: het volk, 
die tallooze menigte, uit goeden en kwaden, maar 
onverstandigen , bestaande, moet geregeerd wor- 
den, daar het der overheid past te regeren; doch, 
zal dat wel geschieden, moeten de wachters aan 
de overheid bijstand bieden. Zoo is het ook, 
zegt hij, met ’smenschen ziel gesteld. Gelijk die 
menigte daar in den staat, zoo huisvesten er in 


(1) De Rep. IV. 459. E. 
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ons lusten, begeerten, neigingen, driften , harts- 
tochten van allerlei aard en natuur, zoo tamme 
als wilde, heilzame als verderfelijke, goede als 
kwade, en zoo is er ook in ons een gezagvoerend 
vermogen ‚ de rede. Maar even zoo moet ook dat 
vermogen in ons,‚-om de begeerten en driften wel 
te betoomen, door het bugoerdìs bijgestaan worden. 
Niets vermag de overheid in den staat op en door 
zich zelve tegen eene oproerige menigte, en zoo 
ook de rede in ons: hoe wijs en met hoe veel 
beleid die ons zoeke te regeren, wat zou zij tegen 
het geweld der hartstochten vermogen? Maar 
staat bij ons dat bugoeidìc, die natuuraandrift, dat 
zelfwerkend beginsel van handelen, onzer rede bij, 
geeft dat tevens vermogen en kracht aan onze 
goede lusten en hartstochten, dan gaat het ons 
even als den staat: wij zijn en blijven ons zelven 
meester, en streven gestadig en gelijkmatig naar 
het ware en goede. 


Het verband 


aller kunsten en wetenschappen. 


Ziedaar dan, volgens de aanwijzing der Socra- 
tische wijsgeerte, den mensch ons voorgesteld , zoo 
als hij van leeftijd tot leeftijd in zijne ontwikkeling 
voortgaat, en eindelijk, door het gebruik zijner 
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rede, als hoog zelfstandig wezen te voorschijn 
treedt. En zien wij nu ook niet, waar het ons 
hier voornamelijk om te doen is, de eenparige za- 
menwerking aller kunsten en wetenschappen tot de 
hoogste doeleinden in? De mensch wordt er niet 
door , wat hij is en zijn moet: dat wordt hij door 
zijne eigene zielsvermogens; maar, gelijk uit deze 
de kunsten en wetenschappen ontsproten zijn, zoo 
dienen zij wederkeerig om hem te vormen, om 
hem op te leiden, om hem tot hooge zedelijke 
volkomenheid en zelfstandigheid te doen komen. 
In deze hare eenparige zamenwerking ligt haar 
natuurlijk verband: en, vragen wij, welk het ge- 
meenschappelijke beginsel is, dat de ziel harer 
vereeniging en overeenstemming uitmaakt, het is 
waarheidsliefde, hetzelfde, wat in alle ’s men- 
schen zielsvermogens, zoo als ons gebleken is, 
heerscht. Want hetzij wij zijn’ kunstzin, hetzij 
wij zijn’ waarheidszin, hetzij wij zijn’ zedelijken 
zin, hetzij wij ook zijne rede zochten na te vor- 
schen , in die allen vonden wij gelijkelijk zucht en 
streven naar waarheid. En zoo ook de kunsten 
en wetenschappen. Bij al ons onderzoek naar der- 
zelver natuur, beginselen, doeleinden, bestemming 
en verband, was het steeds het ware, waarop alles 
ten slotte nederkwam. De waarheid moet aan- 
voeren, zeide Plato, er zoo zal in het koor, dat 
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haar volgt, geen kwaad heerschen. Past dit op 
het koor der kunsten en wetenschappen, waarin de 
waarheid , zoo als ons gebleken is, den toon moet 
aangeven, toe, en gij zult het beginsel bemerken 
en volkomen doorzien, dat de kunsten en weten 
schappen met elkander doet overeenstemmen: het 
is waarheidsliefde. 
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WAT IS HOOGER ONDERWIJS? 


Het voegt mij wel voorzeker niet, mijne vrien- 
den , over het hooger onderwijs of dat der hoogere 
wetenschappen, hoe het op Akademiën of Hooge- 
scholen gegeven moet worden, te oordeelen. Om 
dit wel te doen, moet men in die wetenschappen 
bedreven zijn, en, ik herhaal het hier op nieuw, 
dat ben ik niet. Mijn gansche leven door, heb 
ik van natuurkundigen, geneeskundigen, regtsge- 
leerden en godgeleerden zoeken te leeren , en zoo 
wil ik dan ook steeds, wat het regt beoefenen 
hunner wetenschappen aangaat, hun leerling blij- 
ven. Maar, gelijk de leer der Socratische school 
ons op de natuur en bijzonder op de grondbe- 
ginselen en doeleinden dier wetenschappen gebragt 
heeft, zoo zien wij er ons ook nu op de vraag 
door gekomen, welke de geest van dat onderwijs 
wel zijn moge. Onze oude gidsen, ik beken 
het, kunnen ons hier zoo min, als bij de be- 
schouwing der hoogere wetenschappen , alles, 
wat er toe behoort, aanwijzen : hoogescholen toch 
kende de oudheid niet; maar, hoe meer ik over- 
weeg al wat wij omtrent ’smenschen zielsvermo- 
gens, en den aard aller kunsten en wetenschappen, 
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_4üt de Socratische school vernomen hebben, des 
te meer, dunkt mij, leer ik inzien, wat en hoe- 
danig en hoe oneindig belangrijk dat onderwijs is: 
Wij hebben, zou ik meenen, om deszelfs aard en 
geest te vatten, slechts het hier boven gezegde op 
hetzelve toe te passen. 

Toen ik op uwen leeftijd, vrienden, van het 
hooger onderwijs gebruik ging maken, stelde ik 
mij de hoogere wetenschappen , als zoo vele afzon- 
derlijke wegen voor, van welke de eene hier, de 
andere daar heen liep, zoodat zij mij niets met 
elkander gemeen schenen te hebben: en de be- 
oefening van dezelve, gelijk ik u gezegd heb, ver- 
geleek ik bij het beoefenen van handwerken, die 
men , na genoegzame bekwaamheid er in verkregen 
te hebben, ten nutte der maatschappij gaat uit- 
oefenen. En hoe velen, ook die vrij wat ouder 
zijn, dan ik toen was en gij nu zijt; denken en 
spreken er nog even zoo over! Vandaar, dat 
men zich verwondert, dat er voor dat onderwijs 
zoo vele jaren vereischt worden, daar een hand- 
werksman , reeds bijna van kinds af aan, zijn 
handwerk gaat uitoefenen. Zoolang men zich van 
de natuur der hoogere wetenschappen geen juist 
begrip gevormd heeft, moet men wel zoo onge 
past over derzelver beoefening denken. Die men= 
schen weten zich niet boven het nuttige te ver= 
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heffen, en oordeelen maar over hetgeen zij zien. 
Daarom hoort men hen vragen: is het dan zoo 
groote kunst, dat pleiten, dat preken, dat zie- 
ken bezoeken en geneesmiddelen voorschrijven ? 
Behoort er zoo veel meer toe om kerkleeraar, om 
regter of zaakverzorger en om geneesheer, dan 
om iets anders in de maatschappij te worden ? 
Men plagt op die vragen in vroegere tijden te 
antwoorden met te zeggen, dat men tot dit een 
en ander Latijn moest geleerd hebben en geleerde 
geworden zijn, ja zelfs een’ schat van geleerdheid 
in het hoofd hebben gekregen: waartoe tijd ver- 
eischt werd. En niet geheel ten onregte: ten 
minste, zoo men door dat Latijn deeren en dien 
schat van geleerdheid verstond, wat wij er te- 
genwoordig door verstaan. Niet blootelijk, dat men 
die oude talen meester wordt, maar dat men, door 
het lezen der Ouden, de vruchten er van trekt, 
die het ons oplevert, als goeden smaak, fijnere 
beschaafdheid, algemeene kunde, en, wat de ge- 
leerdheid betreft, dat die niet met ijdele praal- 
zucht verbonden, maar grondig en bruikbaar is. 
Maar nogtans is dat alles ver af van toereikende te 
zijn, Om den aard van het hooger onderwijs te 
doorgronden. Het beoefenen toch der oude talen 
moet hetzelve voorafgaan: daartoe zijn opzettelijk 
gymnasiën , als kweekscholen der universiteiten ver= 
n. 19 
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ordend : en het voortzetten dezer oefeningen, als- 
mede het opdoen van geleerdheid bekoort wel tot 
het hooger onderwijs, maar maakt er nog niet het 
wezen van uit. Om dit te vatten, moeten wij het _ 
van paedagogica, van die vroegere opleiding, welke 
deze hoogere voorafgaat, wel trachten te onder- 
scheiden. 

De Paedagogica doet zeker den mensch, als kind 
en als knaap, al vrij ver komen. Zijne eerste 
vorming heeft hij, zoo als Plato opgemerkt heeft , 
op ‘smoeders schoot aan de muzijk te danken, 
waardoor al terstond zijn gevoelvermogen voor har- 
monie en maat vatbaar gemaakt, en tevens zijn 
begeervermogen , dat nog zoo wild en onbestemd 
is, getemperd en geleid wordt. Hiertoe strekken 
verder zijne eigene oefeningen op dien leeftijd 
in de schoone kunsten, en dat dient niet voor 
dien leeftijd alleen, maar tevens voor zijn geheel 
volgend leven. Zoo ook wat hij als knaap aan- 
vangt, en, als voor hooger onderwijs geschikt en 
bestemd , op de gymnasiën leert: dat strekt alles 
om zijn kenvermogen in scheiden en verbinden te 
oefenen, en bijzonder, om de bij hem opkomende 
rede te sterken, waartoe het beoefenen der wis- 
kunde, der redeneerkunde, der redekunst en der 
fraaije letteren, zoo veel vermogen; maar ook dit, 
en dit wel inzonderheid dient tevens voor zijne 
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volgende leeftijden, om eënmaal als redelijk wezen 
uit te munten. Al vrij ver das, gelijk wij zien, 
doet de paedagogica, dat bezin der practische 
wijsgeerte, zoo als het ons hier boven voorgeko- 
men is, den mensch komen. Maar met dat al, 
het is nog niet meer, dan voorbereiding voor het 
eigenlijk gezegd hooger onderwijs, 

Als jongeling eerst, gelijk wij zagen, gaat de 
mensch zich voor het maatschappelijk leven ont-. 
wikkelen, om eenmaal, te midden der maatschap- 
pij, als vrij en zelfstandig wezen te denken en te 
handelen. Daartoe moet zijne verdere opleiding 
dienstbaar gemaakt worden. Ziedaar, hoe zich 
het hooger onderwijs van paedagogica onderscheidt. 
Het is voortzetten, in de eerste plaats, van al 
hetgeen vroeger begonnen is, schoon met bijzonder 
doel om het op de maatschappij aan te wen- 
den. Heeft men als kind te voren de schoone 
kunsten beoefend, om zelf met zich zelven in 
harmonie te komen: nu, als jongeling, gaat men 
daarmede voort, maar legt men zich tevens op 
de Aesthetica, de wijsgeerte van het schoone, toe , 
als waardoor men, bij het onderzoek der begin- 
selen en bijzonder der doeleinden der kunsten, 
dezelve voor de maatschappij zoekt dienstbaar te 
maken: en, heeft men als knaap te voren de 
zuivere wetenschappen beoefend, om wel te leeren 
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denken, wel te leeren spreken, wel te leeren 
schrijven, even zoo gaat men nu ook, als jonge- 
ling, daarmede voort; maar men legt zich ook 
tevens op de Logica, de wijsgeerte van het ware, 
toe, als waardoor men, bij het onderzoek der be- 
ginselen en vooral der doeleinden van de zuivere 
wetenschappen, dezelve op het regt beoefenen der 
hoogere, en door dezelve op de maatschappij leert 
toepassen. Zoo heeft het voortzetten van hetgeen 
men reeds vroeger begonnen is, bij het hooger 
onderwijs, een meer practisch doel: hetgeen wel 
bijzonder omtrent het beoefenen der Ethica, de 
wijsgeerte van het goede, zoo als men die op de 
koogescholen beoefent, mag opgemerkt worden. 
Ook hiervoor, voor de Ethica, is men op de 
gymnasiën reeds voorbereid, zoo wel als voor de 
Aesthetica en Logica. Want, heeft men daar, bij 
het lezen der Ouden, de schoone kunsten en niet 
minder de zuivere wetenschappen leeren kennen, 
even zoo heeft men er ook van Ethica begrip be- 
ginnen te krijgen. De meesterstukken der oude 
dichters, geschiedschrijvers, redenaars en wijsgee- 
ren , welke daar behandeld worden, gelijk zij den 
knaap van zelfs oefenen in de kanst van denken, 
van spreken en van schrijven, zoo wordt hij er 
ook, als zedelijk wezen, door gevormd om wel te 
deven en wel te handelen. Doch als jongeling, bij 
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die hoogere ontwikkeling , waardoor hij man, zelf 
standig wezen staat te worden, dan eerst is hij in 
staat, om de wijsgeerte van het goede in al haren 
omvang te. vatten, en, bij het beoefenen der toe= 
gepaste of hoogere wetenschappen, op de maat- 
schappij en derzelver duurste belangen toe te passen. 
Dat alles, schoon nog maar voortzetting van het- 
geen men reeds begonnen is te leeren, is bijzonder 
en uitslaitend der Hoogescholen eigen. Van daar, 
dat wij op onze Universiteiten twee afzonderlijke 
Faculteiten voor de wijsgeerte hebben, die der let- 
teren, als mede die der wiskunde, en men op alle 
Universiteiten. overal en sedert eeuwen bijzondere 
leerstoelen voor de wijsgeerte verordend heeft. Wat 
ook is schooner en doelmatiger aanvang voor de 
beoefening der hoogere wetenschappen, dan dus 
danig onderwijs in al wat tot het schoone, het 
ware en het goede brengt? Men wordt daardoor 
al terstond als in het voorportaal van het heiligdom 
dier hoogere vakken binnengeleid. 

Maar wat nu, zegt gij, is het wezen van het 
hoogere onderwijs? Het laat zich uit deze verge 
lijking van hetzelve met het onderwijs der gymua- 
sien alreeds opmaken, dunkt mij. Gelijk het met 
wijsgeerte aanvangt, zoo. moet er wijsgeerte voort= 
durend in heerschen. Men zou het welligt, als 
het vervolg der paedagogica, hoogere practischg 
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wijsgeerle, dat is, practische wijsgeerte met hoo- 
gere bestemming kunnen noemen. Doch, zoo als 
ik reeds gezegd heb, vrienden, gaat maar na, wat 
wij hier boven omtrent het regt en doelmatig be- 
oefenen der hoogere wetenschappen aangemerkt heb 
ben: van zelfs zult gij zien, niet alleen, waf het 
hooger onderwijs, maar ook hoe hoog deszelfs geest 
en strekking is. | 

‚ Geene Hoogescholen, die dezen naam verdienen , 
zonder zucht voor algemeene en grondige geleerd 
heid. Van hare eerste stichting in Italie af aau, 
zijn zij voor het beoefenen der toegepaste weten 
schappen, voor dat der geneeskunde, regtsgeleerd— 
heid en godgeleerdheid bestemd geworden, en het 
is maar zoo, zetels en kweekscholen der geleerdheid 
zijn zij. In derzelver middelpunt vond men steeds 
éene boekverzameling, die zoo veel mogelijk de 
werken der oudheid en der latere tijden in alle 
vakken van kunsten, letteren en wetenschappen be 
vatte: een blijk al terstond, hoe het daar om 
geleerdheid te doen is. Uit dezelve zag men ook 
steeds geschriften van allerlei inhoud , maar inzon- 
derheid geleerde schriften voor den dag komen en 
zich over de geleerde wereld verspreiden. En voorts, 
gelijk zich op dezelve geleerden oefenden , zoo on- 
dervond steeds de maatschappij, dat zij tevens 
kweekscholen der geleerdheid waren. Van daar 
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geneeskundigen , hare regtsgeleerden , hare godge- 
leerden. Geleerdheid, ik beken het, behoort tot 
het hooger onderwijs, ja, is er eene noodzakelijke 
eigenschap van; maar daarom maakt dit er nog het 
wezen en het Zeven niet van uit, Er moet nog 
iets bijkomen , of liever, het beoefenen der weten 
schappen moet op zich zelf door iets bezield en 
verlevendigd worden , waardoor die geleerdheid 
vruchtbaar en heilzaam voor de maatschappij worde. 
Dat is de wijsgeerte, Îloe toch zouden de weten 
schappen met al die geleerdheid waar nut stichten, 
zoo men zich niet op iedere van dezelve uit de 
ware grondbeginselen en tot de beste doeleinden 
geoefend heeft? Van die grondbeginselen en doel- 
einden hangt het af, of Hoogescholen het welzijn, 
het zedelijke welzijn van volken en staten zullen 
bevorderen , dan of zij voor dezelve schadelijk zul- 
len zijn. Ziet gij het dus niet, mijne vrienden ? 
wijsgeerte moet daar in het geheele onderwijs 
heerschen : het onderwijs zelf moet practische wijs- 
geerte zijn, opdat zich daar mannen vormen, die 
door kunde en geleerdheid niet alleen , maar bo 
venal door zedelijke zelfstandigheid , sieraden, ja 
maar ook de steunsels van volken en staten worden, 
Men vindt overal menschen genoeg , die hunnen 
eveumensch kunnen hijstaau met wonden te heelen „ 
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geneesmiddelen te geven, keuren en wetten uit te 
leggen en toe te passen, zieken te troosten, onder- 
wijs in den godsdienst te geven en wat dies meer is. 
Ook zonder Hoogescholen kan de maatschappij be- 
staan: waarom niet? Zij had die oudtijds niet : 
en wij weten, hoe velen er onder die halfgeleerden 
zijn, die, hoe weinig ook op geleerdheid aanspraak 
hebbende, door schranderheid van geest en bedre- 
venheid in zaken uitmunten, zoo zelfs, dat zij menig 
een’, op hoogescholen opgeleid , beschaamd maken. 
Maar het hapert hun, behalve aan kunde en ge- 
leerdheid , bijzonder aan wijsgeerìg doorzigt van al 
wat tot hun vak behoort, om het op de regte 
wijze, en dat is wel inzonderheid, tot de regte 
en hoogste doeleinden in de maatschappij uit te 
oefenen. Het hapert hun aan die hooge zoo wel 
zedelijke, als wetenschappelijke vorming, waar- 
door men zich eerst regt boven zijnen even- 
mensch verheft, en in staat wordt gesteld om uit 
hooger beginsel, dan dat van eigenbelang en tot 
hooger doel, dan dat van maatschappelijk nut en 
geluk , werkzaam te zijn, en alleen in al wat men 
denkt en doet, Act goede te beoogen. Dat is het, 
wat men aan het hooger onderwijs, zoo het op 
hoogescholen wel gegeven wordt, moet verschuldigd 
zijn : het vergoedt ook zelfs, wat men aan het overige 
moge missen. De Ouden kenden geene hoogescholen , 
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gelijk wij meermalen opgemerkt hebben , en toch, 
welke regtsgeleerden en staatkundigen zag men niet 
onder hen te voorschijn treden ! Men schrijft dit 
aan huunen bijzonderen aanleg voor die weten- 
schappen toe; maar men verzuime niet op te mer- 
ken , dat zij van jongs af in de scholen der wijs- 
geeren gevormd waren. Pericles had Anaxagoras , 
den eersten der Iönische wijsgeeren , Epaminondas 
Lysis, den Pythagoreër tot leermeester gehad, en 
Cicero zoo wel in latere tijden, als voor hem De- 
mosthenes, was in de Socratische school opgeleid 
geworden. Wijsgeerte, vrienden, practische wijs- 
geerte en vooral uit die zelfde Socratische school , 
moet het wezen en de ziel van het hooger onder- 
wijs uitmaken. 


WIJSGEERTE 
EN 


GESCHIEDENIS, 


met mihi jam summam sapientia 
panderet arcem. 








Á1 ons navorschen ‚ vrienden, zoo als gezegd is, 
zal wel steeds niet veel meer, dan inleiding en 
voorbereiding tot volkomene kennis en wetenschap 
blijven ; maar voor ons tegenwoordig oogmerk even 
wel, om den band en de verwantschap aller kuns 
ten en wetenschappen te weten te komen, en ons 
zoo doende van eneyclopedie eenig denkbeeld te 
vormen, is het er niet ver meer van af, zou ik 
zeggen , of wij hebben onze hoogte bereikt. Want „ 
wat de voorwerpen onzer beschouwing, de kunsten 
en wetenschappen, aangaat, deze liggen nu alle 
ter beoordeeling voor ons. Ook hebben wij den 
kreits van dezelve reeds in deszelfs omvang begin 
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nen te kennen. Want ontdekten wij niet zeker 
punt, waarvan zij alle uitgaan en tot welk zij alle 
wederkeeren , den mensch namelijk? Zagen wij niet, 
dat, gelijk zij uit. ’smenschen zielsvermogens ont- 
staan zijn, zoo de mensch het ook is, dien zij als 
kind, als knaap en als jongeling veredelen en vol- 
maken moeten? En ligt in dat alles niet het be- 
grip van encyclopedie, Cyzuxaoraidela, opgesloten ? 
Zoo staan wij nu al zeer hoog, naar het ons moet 
voorkomen , en zoo zouden wij ons waarlijk kunnen 
toeschijnen, reeds daar gekomen te zijn, waar wij 
van den beginne af aan heen wilden. Evenwel, hoe 
ver wij het ook reeds mogen gebragt hebben, veel 
blijft ons nog te onderzoeken over: de Wijsgeerte, 
vrienden , vooreerst, wat die zijn moge, en dan 
de Geschiedenis, dat zoo uitgebreid vak in het 
gebied der kunsten en wetenschappen. Ook zie ik 
vooruit, dat gij nog daarenboven naar eene weten- 
schap zult vragen, die wel de hoogste aller weten- 
schappen moet zijn: de Metaphysica bedoel ik. 
Gedurende zoo vele eeuwen heeft dezelve, bij het 
beoefenen aller vakken van menschelijke kennis, zoo 
hoog gezag gevoerd: wat dat dan wel voor een vak 
of wetenschap wezen moge? Het schijnt dus wel, 
dat wij nog veel hooger moeten opklimmen. Doch 
het zij, hoe het zij, laat ons eerst zien, wat wijs- 
geerte, als mede, wat geschiedenis zij. 
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DE WIJSGEERTE. 


Ik heb u lang doen wachten, mijne vrienden, 
voordat ik tot deze vraag, de belangrijkste onzer 
vragen, wat wijsgeerte zij, kwam, en welligt zijt 
gij, bij het gedurig uitstellen van ons onderzoek 
daarnaar, nu en dan wel onverduldig geworden : 
te meer’, daar het ons hier en daar toescheen , als 
bevefenden wij inderdaad de wijsgeerte, zonder 
nogtans te weten, wat zij ware, Doch juist daar— 
om is het welligt des te beter, dat wij het beant- 
woorden dier vraag tot hiertoe verschoven hebben. 
Want zoo kunnen wij nu uit onze cigene navor- 
schingen, grootendeels ten minste, dat antwoord: 
opmaken. Wijsgeerig toch waren die: hoe kon het 
anders? daar wij Socrates en Plato gestadig als onze 
gidsen volgden. Ja hebben wij niet, door diezelf- 
de Soèratische navorschingen de wijsgeerte zelve. 
gevonden ? Zij is ons immers reeds van tijd tot 
tijd, eerst als Aesthetica of wijsgeerte van het 
schoone, vervolgens als Logica of wijsgeerte van 
het ware, en eindelijk als Ethica of wijsgeerte 
van het goede voor den geest gekomen. Willen 
wij dus weten, wat wijsgeerte is, zoo staat ons 
hier slechts, zou men zeggen, niet veel meer te- 
doen, dan te vereenigen, wat wij afzonderlijk ge 
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vonden hebben, en die onderscheidene vormen of 
soorten, of hoe men ze noemen wil, van wijsgeerte 
in haar geheel op de maatschappij toe te passen. 
Maar hebben wij ook dit niet reeds gedaan, toen 
wij de kunsten en wetenschappen in onderling ver= 
band en zamenwerking bragten? Is zij ons zelfs 
niet, toen wij zulks deden, onder nog andere vor- 
men verschenen, eerst als paedagogica of practi- 
sche wijsgëerte, en nu ook daar zoo even als hoo- 
ger onderwijs of hoogere practische wijsgeerte? 
Ziedaar dan reeds, onder het geleide onzer oude 
gidsen, van zelfs gevonden hetgeen wij nu zouden 
zoeken. Wij bevinden ons, om zoo te spreken, 
midden in het gebied der wijsgeerte, en zien haar, 
hier de kunsten, daar de wetenschappen, ginds ook 
de hoogere wetenschappen, en door die alle den 
mensch, in zijn streven naar het wire en goede, 
besturen, terwijl wij nog steeds vragen, wat zij zijn 
moge. En, komt het welligt bij ons op, of het 
niet begoocheling voor ons zij, deze zoo onver- 
wachte verschijning van dezelve in al haren om- 
vang: — vrienden! de Ouden plagten te zeggen, 
dat de wijsheid op een’ hoogen burg woonde, en 
men, door middel der kunsten en wetenschappen, 
langzaam maar zeker tot haar opklimmen kon, eu 
wij — hebben wij zulks niet in al ons onder- 
zoeken tot hier toe, gestadig trachten te doen ? 
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Is het ons niet, door den weg der- kunsten en we- 
tenschappen op te gaan, en dien van trap -tot trap 
te bestijgen , eindelijk gelukt, zoo niet de wijsheid , 
ten minste de wijsgeerte in alle have vormen te 
leeren kennen? Ja maar ook , wat nog veel meer 
is, hebben wij niet, met dus op te klimmen, en 
vooral bij ons laatste onderzoek naar den aard van 
het hooger onderwijs, meer en meer leeren door- 
gronden , zoo den aard der: wijsgeerte, als wat zi 
volgens haren aard voor den mensch en de maat- 
schappij is? Het zal dus wel geene ijdele begoo- 
cheling , maar iets wezenlijks zijn, dat wij voor 
oogen gekregen hebben, als kunnende het inder- 
daad ons tot waarheid en zoo tot wijsheid opleiden. 
Maar wat dan, vraagt gij, wat blijft ons nog hier, 
op deze hoogte gekomen, over te doen? Wart 
anders, is mijn antwoord , dan rond te zien , na- 
der in oogenschouw te nemen, wat wij reeds te 
zien hebben gekregen, en uit dat alles ons eindelijk 
een klaar en volledig begrip van de wijsgeerte te 
vormen ? Wij zullen, denk ik , met dit te doen, 
des te beter leeren inzien, wat geschiedenis zij, 
en tevens, hetgeen voor onzen leeftijd zoo gewigtig 
is, wat toch wel de zoogenaamde metaphysica , 
dat struikelblok der latere wijsgeeren, wezen moge, 
en hoe wij ons wachten moeten van daarmede wijs- 
geerte , echte wijsgeerte te verwarren. 
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Nadenkende, vrienden, over hetgeen ons bij de 
beschouwing der kunsten en wetenschappen, ten 
aanzien der wijsgeerte, voor den geest is gebragt, 
kom ik in de eerste plaats tot dit besluit: de Aun- 
sten en wetenschappen zijn voortbrengselen van 
's menschen zielsvermogens; maar de wrijsgeerte 
ligt in zijne ziel. Zoo dacht men er in de oud- 
heid over. Bij Cicero komt philosophia voor, als 
amor cognoscendi, sapientiae studium: en dat 
begrip van wijsgeerte is ook in de Grieksche be- 
naming, @irereDiu , als mede in de onze, wijs- 
geerte, opgesloten. En zoo immers is zij in onze 
onderzoekingen van stonde aan ons voorgekomen. 
Op de PrassoDix 7e Wugie, de wijszeerte van 
's menschen ziel werden wij opmerkzaam gemaakt. 
» Daarheen , riep men ons uit de Socratische school 
toe, daarheen het oog gewend, en ingedacht, waar 
's menschen ziel naar streeft, en waarmede zij zich 
zoekt te vereenigen, als zijnde zij met het godde- 
lijke , het onsterfelijke en eeuwige verwant!’ Dit is 
al terstond een schoon en verheven begrip der wijs- 
geerte, en juist heeft dat onze landgenoot, die 
echte kweekeling der Socratische school, Frans 
Hemsterhuis, uitgedrukt. La philosophie, zegt bij 
hem Euthyphron, z’a dié apportée sur la terre 
ni par Minerve, ni par les séraphins. Le pre- 
mier philosophe fut homme: par consequent la 
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philasophie est dans L'homme, eherchons dbne 
hardiment la philosophie dans nous mêmes. \' 
Maar ziet nu, hoe de wijsgeerte van de kunsten en 
wetenschappen te onderscheiden is. Ik heb het reeds 
gezegd : gelijk zij in ’s menschen ziel ligt, zoo zijn 
de kunsten en wetenschappen voortbrengsels van 
's menschen bijzondere zielsvermogens: en hoe 
dat op te vatten zij, kunnen onze onderzoekingen 
ons leeren. Wij begonnen, bij het navorschen der 
beginselen «en doeleinden der kunsten en weten- 
schappen , gedurig met het onderzoek der bijzon- 
dere vermogens van ’s menschen ziel. Uit zijn ge- 
voelvermogen zagen wij de schoone kunsten, uit 
zijn kenvermogen de zuivere wetenschappen, en 
uit de vereenigde werking van zijn ken- en begeer- 
vermogen de hoogere wetenschappen, alle als de 
heerlijkste voortbrengsels van 's menschen geest, voor 
den dag komen. Vrachten waren dat, niet zoo 
zeer der wijsgeerte: door wijsgeerte is de mensch 
niet tot zang en dans, tot poëzij, tot schilder 
en beeldhouwkunst, ook niet tot tellen en meten, 
tot redeneren en welsprekendheid, en eindelijk 
ook niet tot de geneeskundige, regtsgeleerde en 
godgeleerde wetenschappen gekomen : aan de 
ontwikkeling dier zielsvermogens is hij dat ver= 


(1) Hemst. Oeurr, phil. Vol. l p, 269. 
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schuldigd; maar, dat hij ex kunsten ex weten= 
schappen op de regte wijze, dat is, uit de ware 
beginselen en tot de ware doeleinden is gaan be- 
oefenen , dat is het, wat hij aan de wijsgeerte, die 
in hem lag, te danken heeft. En zoo ook wij, 
vrienden, bij ons wijsgeerig onderzoek: wij hebben 
niet van kunsten en wetenschappen met elkander 
gehandeld , als waren wij er zelve in bedreven : 
dan moest gij wel voorzeker naar mij niet gehoord 
hebben , die van den beginne af aan bekend heb, 
in geene van dezelve bedreven te zijn; maar het- 
geen ik in die oude school der wijsgeerte aangaande 
de beginselen en doeleinden der kunsten en weten 
schappen te weten was gekomen: dit wijsgeerig on= 
derwijs heb ik u trachten mede te deelen, Be- 
merkt gij nu niet al eenigermate het onderscheid 
tusschen hetgeen wij Aunsten en wetenschappen 
en hetgeen wij wijsgeerte noemen? Maar zoo 
komen wij van zelfs op een ander begrip van 
wijsgeerte, dat ons almede onze eigene onderzoe- 
kingen doen vormen. 

Noemde haar de oudheid zwch? voor wijsheid, 
zoo hield meu haar ook voor de moeder en voort 
brengster aller kunsten en wetenschappen. Hoort 
maar verder Cicero daarover, Negue enim te fugit, 
zegt hij, artium omnium laudatarum procrea= 
tricem guandam et quasi parentem eam, 
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guam Pirooodlay Graeci voeant, ab hominibus 
doetissimis judicari. (1) En zoe ook laat hij zich 
over haar uit, wanneer hij de Socratische school 
in hare eerste kweekelingen toejuicht. Ad Acade- 
micos et Peripatelicos veteres converte te guaeso. 
Ex eorum enim scriptis et institutis cum omnis 
doctrina liberalis, omnis historia, omnis sermo 
elegans sumt potest, tum varietas est lanta ar- 
tum, ul nemo sine eo instrumento ad ullam 
rem illustriorem satis ornatus possit accedere. 
Ab his oratores, ab his ümperatores ac rerum 
publicarum principes exstiterunt. Ut ad minora 
veniam, mathematici, poetae, musici denigue 
ex hac tanquam ex omnium artium officina pro- 
fecti sunt. (>) Dat alles is niet in den eigenlijken 
zin op te vatten, gelijk ik daar zoo even reeds 
aangetoond heb: ook zonder wijsgeerte hadden er 
kunsten en wetenschappen in de wereld kunnen 
komen ; maar kunsten zijn eerst in waarheid 4u n= 
sten en wetenschappen eerst in waarheid we- 
tensehappen geworden, sedert ’s menschen 
wijsgeerte, die in zijne ziel lag, bij het beseffen 
van hare beginselen en doeleinden, en ook inzonder- 
heid van haren aard en haar wezen, haar regt heeft 
doen beoefenen. Denkt maar weder aan ons eigen 





(a) De Orat. LL oe (2) De Fin. Vv. 3. 
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onderzoek. Was het dat niet voornamelijk, wat het 
wezen der kunsten en wetenschappen zijn mogt, 
dat wij, volgens den leidraad der wijsgeerte, heb 
ben zoeken te beseffen en doorgronden? En was 
het gevolg dier onderzoekingen niet, dat wij ten 
slotte van iedere derzelve op het regte begrip van 
Aesthetica, vervolgens op dat van Logica, en ein- 
delijk op dat van Ethiea gekomen zijn, als dienende 
zij om de kunsten en wetenschappen de ware rig- 
tng te geven, en zoo dezelve, als ware kunsten 
en als ware wetenschappen het ware geluk des 
menschdoms te doen bevorderen? Het is er ver 
van daan, vrienden, dat ik zou wanen, u volledig 
die vakken, als wijsgeerte van het schoone, van 
het ware en van het goede , voorgedragen te heb- 
ben: dat hebt gij van wijsgeeren en niet van mij 
te wachten: maar, hoe de regte beoefening dier 
vakken strekken kan om de kunsten en weten- 
schappen wel te beoefenen, en,‚ hoe wijsgeerte 
daartoe in den hoogeren zin de moeder der hun 
sten en wetenschappen worden moet, dat kunt gij 
door mij uit de Soeratische school leeren. Maar ik 
heb nog niet van het hoogste begrip der wijsgeerte 
gesproken, dat er zich de oudheid van plagt te 
vormen. 

Gelijk zij in ’smenschen ziel ligt en hem de 
kunsten en wetenschappen wel doet beoefenen, zoo 
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strekt zij ook, volgens het gevoelen der oudheid , 
werkdadig daartoe, dat zij voor hem tevens, gelijk 
Plato zegt, tot maidela, onderwijs en opleiding, ja 
tot inwijding in het heiligdom der wijsheid dient. 
Men ziet dit terstond uit die oude bepaling der 
wijsgeerte. Sapientia, zeide men, rerum divina- 
rum el humanarum secientia est; de wijsheid is 
wetenschap der goddelijke en menschelijke zaken; 
vhilosophia vero sapientiae studium; maar wijs- 
geerte is zucht en streven naar wijsheid. En 
vraagt men hierop verder, hoe zij bij dat streven 
haar doel kan naderen, het is, gelijk uit het voor- 
beeld der oudheid en uit onze navorschingen op te 
maken is, door het doelmatig aanwenden daartoe 
der kunsten en wetenschappen. Wij hebben zulks 
in ons eigen onderzoek, practische, werkdadige 
wijsgeerte genoemd, en herinneren wij ons niet, 
hoe wij toen, met Socrates en Plato op het spoor 
te volgen, den mensch als opleidden, eerst, door 
middel der paedagogica of het begin der practische 
wijsgeerte , tot waarheid, en vervolgens door hoo 
ger onderwijs of de hoogere practische wijsgeerte , 
tot zedelijkheid en deugd? Was niet die wijsgee— 
rige opleiding, in den geest der Socratische wijs- 
geerte, inderdaad eene inwijding in het heiligdom 
der wijsheid ? 
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Ziedaar, vrienden, zoo wel uit ous eigen onder- 
zoek, als uit de oudheid, begrippen gevormd, om 
ons de wijsgeerte duidelijk voor te stellen. Zij is 
dus geheel iets anders, dan waarvoor men haar 
gewoonlijk houdt, als ware zij zekere, ik weet niet 
welke, wetenschap. Dit gevoelt gij komt met ha- 
ren aard in het minst niet overeen. Maar juist 
daarom, meen ik, oudat zij niet wetenschap, maar 
zucht tot kennis en wetenschap is, daarom heeft 
zij op het beoefenen der kunsten en wetenschappen 
zoo heilzamen invloed. Om u de zaak zoo veel 
mogelijk niet alleen duidelijk, maar ook aanschou- 
welijk te doen worden, wil ik u den wijsgeer, zoo 
als hem de oudheid zich verbeeldde, voorstellen. 
Herinnert u het gesprek, dat Pythagoras gezegd 
werd met Leon, den Phliasiër, eens gehad te heb- 
ben. Deze vroeg hem, wie wijsgeer ware: en 
daarop was het antwoord van Pythagoras. » Het 
leven der meuschen, zcide hij, vergelijk ik met 
die markt, welke bij gelegenheid der groote speleu 
in tegenwoordigheid van gansch Griekenland plaats 
heeft. Sommigen komen daar, om, na zich wel 
geoefend te hebben, in den wedstrijd naar de kroou 


en de eer der overwinuing te staan: auderen is het 


310 


om winst en voordeel bij het koopen en verkoopen 
te doen; maar er is nog een zeker soort van men- 
schen, dat wel inzonderheid van aard en aanleg 
edel is, dezulken, die noch om toejuiching noch 
om voordeel geven, maar slechts komen om te be- 
schouwen, en met vlijt en opmerkzaamheid waar- 
nemen, wat er geschiedt en op welke wijze. Zoo 
ook wij in dit leven, als op eene diergelijke schouw- 
plaats. Velen zijn er ook hier, die hunne roem- 
zucht, en anderen, die hunne geldzucht dienen, 
maar zoo zijn er ook eenige weinigen, die al het 
overige als niets rekenende, het heelal en de natuur 
der dingen beschouwen en met vlijt en opmerk- 
zaamheid navorschen. Deze zijn het, die ik min- 
naars der wijsheid noem: dat toch is wijsgeeren : 
en gelijk het dáár zoo edel is, zonder iets voor 
zich te bejagen, alleen toe te zien en op te merken, 
zoo is ook hier in het leven dat beschouwen en 
zoeken te Kennen van alles ver boven eenig ander 
bejag te stellen.” (+) 

Gij merkt hier al terstond, hoe de wijsgeer zich 
van alle andere menschen, en dus ook van de be- 
oefenaars van kunsten en wetenschappen onderscheidt. 
Terwijl deze met hunne oefeningen en hun bedrijf 
bezig zijn, is het de wijsgeer, die opmerkt en door 


(1) Cic, Tusc. Vv. 3e 
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opmerkzaamheid den mensch en de menschelijke 
zaken, bijzonder de natuur aller dingen leert ken- 
nen en beoordeelen, en dat wel, ten einde tot 
wijsheid. te komen. Maar, zal hij dit wel doen, 
begrijpt gij ligtelijk, moet hij zelf van alle vooroor- 
deelen vrij zijn, ja ook, ten einde wel te onder- 
zoeken en wel te oordeelen, beginnen met ziets te 
weten. _ Pythagoras geeft ons dat in ziju gesprek 
met Leon al eenigzins te kennen; maar vooral doet 
het ons Socrates inzien, wanneer hij ons in zijn 
eigen persoon den wijsgeer voorstelt. » Apollo, 
zegt hij bij Plato in zijne Apologie, had mij voor 
den wijsten der menschen verklaard, en, wat dit 
beteekende, kon ik maar niet begrijpen.” » Ik 
zocht dus, zoo gaat hij voort, wat de godheid daar- 
mede wilde en zoo geheimzinnig uitgedrukt had. 
Want ik was er bij mij zelven wel van overtuigd, 
dat ik op dien naam van wijze geenszins aanspraak 
mogt maken. En zoo ging ik dan naar iemand van 
diegenen, welke voor wijzen gehouden werden, als 
zullende hier, zoo ergens elders, de godspraak lo- 
genstraffen en bewijzen, dat die man wijzer was, 
dan ik. Dezen dan waarnemende — hoe hij heette, 
behoef ik niet te zeggen: het was een der staats- 
lieden — en met hem sprekende, kwam hij mij 
voor, aan vele andere menschen en bijzonder aan 


zich zelven wijs toe te schijnen, maar het uiet te 
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zijn: en zoo zocht ik hem vervolgens aan te too 
nen, dat hij meende wijs te zijn, maar het niet 
was. Dit maakte, dat hij en alle de aanwezigen 
vergramd op mij werden; maar tot mij zelven te+ 
vugkeerende, zeide ik : dezen mensch toch overtref 
ik in wijsheid: want geen van ons beiden schijnt 
er iets van te weten, maar deze meent, dat hij 
het. weet, daar hij het niet weet, maar ik, gelijk 
ik het niet weet, meen ook niet, dat ik het weet: 
zoodat ik daarin, hoe gering het zij, wijzer ben 
dan hij, dat ik, wat ik niet weet, ook niet meen 
te weten. Van daar ging ik naar een’ ander, 
die nog wijzer, dan die voorgaande, scheen te 
zijn, en vervolgens naar de dichters en allerlei 
soorten van menschen: maar hetzelide kwam mij 
ook omtrent deze voor: zoodat het mij toescheen, 
dat de godheid wel in waarheid wijs was, en bij 
die uitspraak dit had willen zeggen, dat de men 
schelijke wijsheid weinig of niets te beduiden had: 
voorts, dat mijn’ naam alleen gebruikt was, om de 
menschen op een voorbeeld te wijzen, als ware er 
gezegd: Aij, o menschen, is de wijste van ulie- 
den, die als Socrates weet, dat zijne wijsheid 
niets beduidend is,” (u) 

Loo onderscheidt zich dan de wijsgeer van alle 
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andere menschen, door dat beschouwer, opmerken, 
navorschen , ja maar ook door volstrekten afkeer 
van alle eigenwijsheid , zoodat hij minder, dan eenig 
ander mensch, in zijn eigen oogen wijs is, ja daar- 
om juist zich wijzer dan alle anderen rekent. En 
hoe zou het ook anders, daar wijsgeerte, wel verre 
van wijsheid te zijn, zucht voor wijsheid is? Maar 
wat is die nu in hem, die wijsgeerte, die begee- 
righeid naar kennis en wetenschap , die zucht, dat 
streven naar wijsheid? Is het blootelijk weetlust , 
weetgierigheid , of behoort er nog iets anders toe? 
Ook dat kan ons het voorbeeld van Socrates doen 
inzien. Daarom vooral meende hij, gelijk hij in 
diezelfde Apologie zegt, dat hij door Apollo voor 
den wijsten der menschen gehouden was, omdat hij, 
wat zoo vele anderen verzuimden , aan de les dier 
godheid had zoeken te voldoen: Aen w zelven. 
Geene wijsgeerte toch zonder zelfkennis. Want hoe 
zal iemand in de zedelijke wereld alles navorschen 
en regt beoordeelen, die op zich zelven, als zedelijk 
wezen , geen acht heeft geslagen? Hoe zal hij, 
zonder dit gestadig gedaan te hebben, beelden van 
zedelijke volmaaktheid zich voor den geest bren 
gen ‚, om er zijn leven naar in te rigten en waar- 
lijk wijs te worden? En voor het overige, wat die 
onverzadelijke weetlust betreft, het is den wijsgeer 
niet om veel of om alles te weten, maar om waar- 
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heid te doen. Hooren wij ook daarover Socrates 
bij Plato. In den staat doet hij onderzoek naar 
den aard en aanleg des wijsgeers, en, nadat hij 
daartoe ook onder anderen weetgierigheid gebragt 
heeft, zegt Glauco: » maar tot die weetgierigen , 
Socrates , behooren zoo vele en zoo zonderlinge en 
dwaze menschen , als die zich niet verzadigen kun 
nen aan schouwspelen en altijd wat nieuws willen 
zien en hooren :; om gezet over iets te spreken , als 
wij nu doen, daartoe zijn zij niet te brengen, 
maar als hadden zij hunne ooren verhuurd om alle 
koren te hooren, loopen zij rond op de feesten , 
geen tooneel noch in de steden noch in de dor- 
pen overslaande: zullen wij nu die allen en zoo 
velen er naar al zulke dingen en ook de laagste 
en nietigste weetgierig zijn, wijsgeeren noemen ? — 
Neen, zegt hierop Socrates, geenszins: zij hebben 
slechts met wijsgeeren eenige gelijkheid. — Maar 
de ware wijsgeeren dan, hervat Glauco, wie zijn 
die? — Zij, is daarop het antwoord, die van 
de waarheid wenschen aanschouwers te zijn: 
zis aandelas Praoheduores.” (1) 

Komt het u niet voor, vrienden , dat onze leids- 
lieden, Socrates en Plato, toen zij ons de kunsten 
en wetenschappen in oogenschouw deden nemen , 


…) Aep. V. âzo. D. En 
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even zoo zelve gehandeld hebben, als zij het den 
wijsgeer voorschrijven? Zij hebben ons noch dich- 
ters, noch wiskundigen, noch regtsgeleerden of 
godgeleerden doen worden : maar veeleer ons, om 
met Pythagoras te spreken, als ’t ware op eene 
schouwplaats gebragt, waar wij die allen hunne 
kunsten en wetenschappen zagen uitoefenen. Zoo 
deden zij ons inzien, hoe velen hunner het aan 
vast doel bij al hun bedrijf en oefening ontbrak : 
en , gelijk zij zelve, als echte wijsgeeren, om niets _ 
‚meer en gestadiger, dan om vast doel bij denken 
en handelen dachten, zoo deden zij ons tevens 
opmerken , uit welke beginselen, tot welke bestem 
ming en doel men zich op iedere kunst en weten- 
schap diende toe te leggen. Maar nog meer. 
Zonder ons, als wisten zij zelve van alles, in staat 
te willen stellen om alle kunsten en wetenschappen 
te beoefenen , hebben zij ons op dat schouwtoo- 
neel der menschelijke zaken doen opmerken, waar- 
toe derzelver beoefening voor den mensch moet 
strekken. Want zagen wij niet, hoe hij door de- 
zelve van kinds af gevormd, verder opgeleid en 
eindelijk zoo in de natuur, als in den staat en 
bijzonder in de zedelijke wereld, zoo veel moge- 
lijk, tot vrijheid gebragt wordt? Wat zeg ik? 
Hebben wij niet volgens hunne aanwijzigingen, 
en altijd aan het Aen w zelven indachtig gemaakt, 


316 


den mensch zelven , bij het ontwikkelen zijner 
zielsvermogens, van trap tot trap tot hoogere vol- 
maaktheid , ja, tot gelijkvormigheid aan God zien 
opklimmen : en viel ons niet zoo het standpunt , 
het hooge standpunt in toog, waarop Gods open- 
baring alleen den mensch kon plaatsen, om inzigt 
in een toekomstig leven van ware heiligheid en 
reine gelukzaligheid te krijgen? En voorts, vrien- 
den, is het hun bij al dat opmerken en aanwij- 
zen, van het begin af aan tot het einde toe, om 
iets meer te doen geweest, dan om ons op de, 
waarheid het oog te doen vestigen , en, wel verre 
van ons alles te laten zien en hooren, ons aan- 
schouwers der waarheid, der goddelijke waarheid 
te doen worden ? 

Daar hebt gij dan den wijsgeer der Socratische 
school , jongelingen : en zien wij nu ook niet, hoe 
gemakkelijk zich echte wijsgeerte bij ons, ten on- 
zen tijde, met echten godsdienst vereenigt? Eigen- 
wijsheid brengt tot ongeloof; maar die zucht tot 
wijsheid, die @raosopia , welke in ’s menschen ziel 
ligt, was die het niet, welke Socrates en Plato 
naar iets hoogers deed staan, dan hetgeen zij door 
zich zelve konden te weten komen? En is bij 
gevolg niet, ten onzen tijde, de wijsgeer, de echte 
wijsgeer, daar hij dat hoogere heeft leeren ken 
nen, tevens christenwijsgeer? 
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Reeds veel hebben wij, met dat alles, en wel 


bijzonder met onze eigene onderzoekingen gade te 
slaan, leeren opmerken, om ons eenig denkbeeld 
van de wijsgeerte, wat zij zijn mag en wat zij door 
middel der kunsten en wetenschappen voor. het 
menschdom kan uitwerken, te vormen; maar, om 
haar in al haren omvang te kennen, moeten wij 
vooral de Geschiedenis, wat ook deze zij, en in 
welk verband zij met de wijsgeerte sta, trachten 
na te gaan. 
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DE GESCHIEDENIS. 


Zoo het u te voren vreemd mag voorgekomen 
zijn, ‘vrienden , dat ik zoo lang uitstelde, om met 
u over de wijsgeerte te handelen; nu zult gij er 
u, meen ik, niet meer over verwonderen. Want 
zonder door het onderzoek der kunsten en weten- 
schappen daartoe voorbereid te zijn geworden , 
zouden wij ons van de wijsgeerte, als de moeder 
aller kunsten en wetenschappen, en, als opleiding, 
ja inwijding van den mensch, door middel der 
kunsten en wetenschappen, in het rijk van waar- 
heid en deugd, geen denkbeeld hebben kunnen 
maken: ja, hadden wij met de wijsgeerte aange- 
vangen, welligt zouden wij haar dan, als zoo velen 
gedaan hebben en nog doen, met onze zooge- 
naamde metaphysica vermengd en zoo doende ons 
in ijdele bespiegelingen verdiept hebben. Het is 
toch maar zoo: die hoogste aller wetenschappen 
gelijk men haar gewoonlijk beoefent, brengt ons op 
zoo hoog een punt van beschouwing, dat men met 
de oogen niets meer zien kan, maar alles a priori 
moet zoeken te weten te komen en te beoordeelen. 
Ik vraag u, zoo wij daarmede begonnen waren, 
wat ware er van onze beschouwing der kunsten en 
wetenschappen , wat van ons onderzoek der wijs- 
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geerte zelve geworden? Maar gij verwondert u 
welligt, dat wij nog zoo veel later, en hier eerst, 
tot de geschiedenis komen. Heeft deze dan, zult 
gij zeggen, almede zoo veel voorbereiding noodig ? 
Wat zal ik daarop antwoorden, vrienden? Niets 
schijnt eenvoudiger en gemakkelijker dan de ge- 
schiedenis; kinderen verlustigen zich er al mede, 
Maar het is met dit vak even zoo gegaan, als met 
de wijsgeerte: men heeft het almede met meta- 
physica vermengd: a priori heeft men het zoeken 
te beoefenen: en denkt eens in: zoo wij ook on- 
verhoeds dat beproefd hadden, en , zonder landen 
en volken en menschen in oogenschouw te nemen, 
uit dat hooge punt van beschouwing, op ons zel- 
ve er over gaan redeneren, ik bid u, hoe zouden 
wij ons dan niet vooral în eene wereld van nevelen 
en ijdele vormen verloren hebben ! Maar daaren- 
boven : eenvoudig, ik beken het, is de geschiede- 
nisz doch, zal men haar naar eisch en als ge- 
schiedkunde beoefenen , moet men zulks wijsgeerig 
doen. Zij bestaat toch niet slechts uit verhalen 
en vertellingen, waarmede zich kinderen vermaken. 
De geheele aardbodem, zoo ver die zich uitstrekt, 
met het geheele menschdom, zoo als het er zich 
in den loop der eeuwen en jaarduizenden op ver- 
toond heeft, maakt het onderwerp harer navor- 
schingen en verhalen uit. Hoe dit wel te doen 
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zonder navorsching van oorzaken en_ gevolgen , 
zonder kennis vooral van den mensch en zijne na- 
tuur, in één woord, zonder wijsgeerig onderzoek ? 
Gij ziet dus, dat men door de wijsgeerte wel voor- 
bereid dient te zijn om tot de geschiedenis te ko- 
men. Maar nog meer: zij behelst niet alleen de 
lotgevallen van menschen en volken; maar onder= 
zoekt tevens, hoe de kunsten en wetenschappen , 
en , met dezelve, de wijsgeerte, onder het mensch- 
dom ontstaan en door onderscheidene volken in 
onderscheidene leeftijden beoefend zijn. Zonder 
dus van kunsten en wetenschappen, zonder van de 
wijsgeerte zelve iets te weten, gij ziet het, vrien= 
den, kan men over de geschiedenis niet naar be- 
hooren handelen. Zoo was er dus voor ons vrij 
wat voorbereiding noodig om tot dit onderwerp over 
te gaan. Maar nu ook, verbeelde ik mij, na aldus 
in de kunsten en wetenschappen en tevens in de 
wijsgeerte , door middel van ons Soeratisch onder 
zoek als ingewijd te zijn geworden, nu zullen wij 
ons niet alleen wachten van de geschiedenis vol- 
gens die wetenschap a priori te behandelen en zoo 
doende ons niets dan schaduwen voor den geest te 
brengen, maar ook regt leeren doorgronden, wat 
het zeggen der oudheid inhebbe, dat zij magistra 
vitae, lux veritatis, de leermeesteresse des levens, 
het licht der waarheid is, 
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Om u dat te doen zien, wil ik denzelfden weg 
met u opgaan, dien wij daar zoo even insloegen 
vm de wijsgeerte te vinden: eerst trachten te ont- 
dekken, hoedanig iets de geschiedenis zij, en dan 
haar verband met de kunsten en wetenschappen en 
in de eerste plaats met de wijsgeerte onderzoeken, 
Mag dit ons gelukken, dan zal ons, voorzie ik, de 
geheele encyclopedie der kunsten en wetenschap- 
pen, in al haren omvang, op eens voor oogen liggen. 

Het is nu niet voor het eerst, dat wij van de 
geschiedenis gewagen. Bij ons nasporen van de 
natuur der poëzij, bemerkten wij, dat het episch 
gedicht van aard geschiedkundig îs. In Homerus 
en Virgilius vonden wij zoo wel, als bij Herodotus, 
geschiedverhaal, en uit den aanhef hunner zangen 
kunnen wij al terstond opmaken, dat geschiedenis 
niet alleen verhaal, maar ook, zoo als wij zoo even 
zeiden , onderzoek is. Immers beginnen die dich- 
ters, even als Herodotus en de beste geschiedschrij- 
vers, met het opsporen der oorzaken. Bij Homerus 
komen wij al dadelijk op de vraag: 

Tis T' äp ode Oev Zord Euvénne amiobat; 
en bij Virgilius op eene diergelijke : 

Musa , mihi caússas memora, quo numine laeso — 
Maar ligt dat begrip van onderzoek en opsporing 
niet in het Grieksche woord iscp/x zelf, zoo als het 
oudtijds gebezigd werd? ‘teopsty is toch bij de 
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Grieken eigenlijk onderzoeken , navorschen, qpspo- 
ren. Bij Herodotus komt het gedurig in deze be= 
teekenis voor, (1) en zijn ‘historisch verhaal, vrien- 
den, is het miet altijd met de naauwkeurigste, ja 
maar ook met echt wijsgeerige novorsching gepaard ? 
Daardoor onderscheidt zich de vader der geschie- 
denis van alle de kronijkschrijvers, die voor en na 
hem geweest zijn, en van zoo vele geschiedschrij- 
vers, die, zonder zelve te onderzoeken, slechts 
vermeld hebben, wat er gebeurd is. Zoo zouden 
wij haast zeggen, dat de geschiedenis voor zekere 
wijsgeerte te houden is, ten minste, dat zij met 
de wijsgeerte zeer na verwant, of welligt ook, even 
als de kunsten en wetenschappen, een voortbreng- 
sel van haar is. Laat ons zien. 


Het verband 


van wijsgeerte en geschiedenis. 


Als isopla, als onderzoek en nasporing, komt 
zij geheel met de wijsgeerte overeen. En vergelij= 
ken wij den gang des historischen onderzoeks bij 
Homerus en Herodotus met dien der Soecratische 
dialogen, en ook met de leerwijze, die wij zelve in 
ons Socratisch onderzoek gevolgd zijn, zoo is hiet 





{r) Herod. L. L. 56. IV. 192 ef passim. 
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ook alweder de overeenkomst van de wijsgeerte en 
de geschiedenis in ’t oog loopende en treffend. Het 
is aan de Soeratische dialogen eigen, dat zij ons op 
eens in het midden van wijsgeerige onderwerpen 
en vraagstukken overbrengen: en,‚ wat ons eigen 
onderzoek betreft, nadat wij de vraag ons voorge 
steld hadden, wat encyclopedie mogt zijn, leidden 
ons toen niet onze gidsen terstond de wereld der 
kunsten en vervolgens die der wetenschappen ín ? 
Even zoo Homerus en Herodotus: terstond bren- 
gen zij ons in medias res, gelijk Horatius zegt, én 
het midden der gebeurde zaken over. Zij hebben 
niet naar de oorzaken van alles gevraagd, of op 
eens zijn wij, bij den eenen in het middèn des 
Griekschen legers bij Troje, en bij den anderen in 
het midden der toen bekende wereld overgebragt 
en tegenwoordig. Geen ander is dus de gang van 
historische, dan van wijsgeerige onderzoekingen en 
voorstellingen. Maar merken wij ook dit op. Nadat 
wij in onze eigene navorschingen op deze wijze in 
de wereld der kunsten en wetenschappen waren bin- 
nengeleid, leerden wij van tijd tot tijd, eerst de 
muzijk, toen de poëzij, daarop de beeldende kun- 
sten , en zoo de wetenschappen , een voor een ‚ naauw- 
keurig kennen. Even zoo gaat het ons bij het le- 
zen van Homerus en Herodotus. Van tijd tot tijd 
leeren wij al meer en meer op dat tooneel voor 
21* 


324 


Troje Agamemnou, Achilles, Nestor en zoo vele 
anderen, bijzonder Achilles, kennen, en, volgen 
wij Herodotus in zijne verhalen omtrent Croesus 
en de Lydiërs, omtrent Cyrus en de Perzen en 
Meden, omtrent Cambyses en de Egyptiërs, en 
eindelijk omtrent de Grieken, zoo is het ons, als 
als of die toen bekende wereld in derzelver geheel 
al meer en meer opgeklaard wordt. Op eene ge- 
heel andere wijze, ik beken het, hebben naderhand 
de geschiedschrijvers hunne geschiedverhalen inge- 
rigt: zij zijn weder meer tot den gang der Kro- 
nijken en Annalen teruggekeerd: Thucydides ver- 
haalt het gebeurde in den Peloponnesischen krijg 
van jaar tot jaar. Maar steeds toch begonnen zij, 
even als Herodotus, met ons op een standpunt te 
brengen, van waar wij alles, wat zij stonden te 
‚ beschrijven, beschouwen mogten: en deze hunne 
proöemia of inleidingen maken niet het minste 
of onbelangrijkste deel hunner geschiedboeken uit. 
Getuige het proöemtum van Thucydides voor dien 
onderlingen oorlog der Grieksche staten, eu Ro- 
bertsons tnleiding voor de geschiedenis der zestien 
de eeuw. Maar behalve het onderzoek en de wijze 
van onderzoeken en voordragen, heeft de geschie- 
denis nog zoo. veel meer met de wijsgeerte gemeen. 
Lij is even zoo, als deze, eene school van 
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voor den wijsgeer het voorwerp zijner beschouwin- 
gen is, zoo zoekt de geschiedschrijver menschen 
en volken te kennen en te doen kennen. Beîde, 
zoo geschiedenis als wijsgeerte, dienen ook even 
eens tot beschaving en volmaking van het mensch- 
dom: wat de wijsgeer door zich zelven daaromtrent 
bemerkt en voorschrijft, dat moet de geschiedschrij- 
ver door de ondervinding der eeuwen. bevestigen. 
En is niet eindelijk beider bestemming even eens, 
om ons tot de waarheid voort te leiden? Maar. in 
dit alles heeft de geschiedkunde dit boven de wijs 
geerte vooruit, dat al wat zij onderzoekt, al wat 
zij voordraagt, al wat zij tot-bevordering der men- 
schelijke zaken doet opmerken, in de werkelijke 
wereld gegrond is. Van daar, dat zij zoo inzon- 
derheid door de oudheid de deermeesteresse des 
levens en het licht der waarheid genoemd is. 


De geschiedschryjver. 


Gelijk ìk u in den wijsgeer de wijsgeerte heb 
zoeken voor te stellen, zoo wilde ik u ook in het 
beeld des geschiedkundigen en geschiedschrijvers 
de geschiedenis afmalen. Maar zoo veel heb ik 
reeds van Herodotus, den vader der geschiedenis, 
gezegd, dat wij waarlijk reeds in hem dat beeld 
aanschouwen. En bij inderdaad, hij is alleen ons 
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genoeg, om het verband en de overeenstemming 
van wijsgeerte en geschiedenis te doorzien. Wij 
vinden in hem dien zelfden geest van opmerking, 
van onderzoek, van juiste beoordeeling der men- 
schen en der zaken, dien ons Pythagoras en Socra— 
tes in den wijsgeer hebben doen waarnemen: ook 
treffen wij in hem, dunkt mij, even zoo waar 
‚ heidsliefde en waarheidszin aan, als Plato zulks in 
den wijsgeer verlangt. Wij zien in hem, als ’t wa= 
re, den wijsgeer het menschdom in alle plaatsen en 
tijden beschouwen, en van een hoog standpunt 
alles waarnemen en naar waarheid beoordeelen. En 
zeker, niet minder is het den geschiedschrijver , 
dan den wijsgeer, volgens de zoo juiste opmerking 
van Polybius, om dat algemeene overzigt der men- 
schelijke zaken te doen. Maar genoeg, om het ver= 
band der wijsgeerte en geschiedenis te beseffen : 
gaan wij er eindelijk toe over, om beide met de 
kunsten en wetenschappen in verband en overeen 
stemming te brengen. Zoo zal het ons nog te 
meer blijken, hoe de wijsgeerte en de geschie 
denis, maar vooral de laatste, het dicht der waar 
heid is. 
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Het verband 
der wijsgeerte en geschiedenis mel 


de kunsten en wetenschappen. 


Zijn beide scholen voor menschkuude, zij zijn het 
even eens voor het wel beoefenen der kunsten en 
wetenschappen. De wijsgeerte, wij hebben het ge-. 
zien en ondervonden, leert ons dezelve in hare 
natuur en bestemming kennen. Maar daartoe strekt 
eveneens, schoon op eene andere wijze, de beoe- 
fening der geschiedenis. Ik neem haar hier in ha- 
ren geheelen omvang, zoo als zij ons de lotgeval- 
len des menschdoms voor oogen stelt. Als zoodanig 
geeft zij ons eerst de Oostersche volken van de 
vroegste tijden af aan, vervolgens de Grieken en 
Romeinen, en eindelijk de Germaansche volken, 
waartoe wij behooren, te beschouwen en waar te 
nemen. Maar bemerken wij niet in deze opvolging 
der volken, gedurende den loop der eeuwen, den 
voortgang tevens des menschdoms van de kunsten 
tot de zuivere, en van deze tot de toegepaste of 
hoogere wetenschappen? In het Oosten doet zij 
ons zien, hoe daar de kunsten ontstaan zijn, die 
in later tijd bij de Grieken en Romeinen in vollen 
bloei zijn gekomen. Niets daar nog, gedurende die 
woege tijden, in dat zelfde Oosten, van de eigen 
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lijk gezegde wetenschappen, die de redeneerkunde. 
tot grondslag hebben, niets van de methoden der 
wiskunde, van die der redeneerkunde, van de re- 
gelen der redekunst en fraaije letteren; maar leidt 
ons de geschiedenis verder tot de eeuw van Pericles 
en Alexander voort, zoo zien wij, hoe in die zoo. 
veel latere tijden bij de Grieken die wetenschappen, 
te gelijk met de kunsten en derzelver wijsgeerig on= 
derzoek, in de scholen hunner wijsgeeren, inzon= 
derheid in die van Socrates, van Plato en Aristote- 
les zijn begonnen beoefend te worden. En volgen 
wij de. geschiedenis al verder op het spoor, om na 
den val van Griekenland en van het Romeinsche 
rijk, de Germaansche volken in hunne ontwikkeling 
tot derzelver tegenwoordige beschaafdheid gade te. 
slaan, zien wij dan niet, en heeft de geschiedenis 
het ons niet in onze onderzoekingen zelve hier bo- 
ven doen zien, dat, sedert de twaalfde eeuw bij- 
zonder, en wel door het oprigten van Hoogescholen 
geheel Europa door, met de kunsten en zuivere 
wetenschappen, tevens de hoogere, de geneeskun— 
dige, de regtsgelcerde en godgeleerde wetenschappen 
opzettelijk zijn begonnen beoefend te worden? Zoo. 
stelt ons de geschiedenis, betrekkelijk de opvolging 
der kunsten en wetenschappen, aanschouwelijk voor, 
hetgeen de wijsgeerte ons uit de trapswijze ont 
wikkeling van ’smenschen zielsvermogens heeft doen, 
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beseffen. Ik vraag u, vrienden, is niet zoo wel 
de geschiedenis, als de wijsgeerte, voor ons eene 
school ter grondige beoefening der kunsten en we- 
tenschappen? En, doet zij ons dat alles volgens 
haren aard in de werkelijke wereld waarnemen, 
zoo als het menschdom inderdaad, als ieder mensch, 
van tijd tot tijd opgeklommen is, mogen wij haar 
dan niet wel inzonderheid, als alles met haren fak- 
kel toelichtende, Aet licht der waarheid noemen ? 

Hoe meer ik zoo met u dat verband der wijs- 
geerte en geschiedenis naga, des te grooter komt 
mij de omvang der geschiedenis, maarook des te 
vermogender de invloed der wijsgeerte op het ge- 
bied der kunsten en wetenschappen voor. Zij is 
het toch, gelijk wij uit al het gezegde afnemen, 
die, met de kunsten en wetenschappen, ook de 
geschiedenis zelve bezielen moet. Mij dunkt, wij 
voelen ons hier al meer en meer in staat gesteld, 
om ons van Enreyelopedie eenig denkbeeld te vor- 
men. 


Hoe ons van envyelopedie eenig 


denkbeeld te vormen? 


De Wijsgeerte, zou ik zeggen, ìs in het midden 
van dien zvxide, van dien wijduitgestrekten kring 
der kunsten en wetenschappen, en de Geschiede- 


330 


nis, die denzelven geheel, in al haren omvang om= 
vat, licht alles, als zijnde het licht der waarheid, 
toe, Laat ons het een en ander wel en naauwkeu- 
vig opnemen. Van de wijsgeerte, is het niet zoo? 
gaat alles uit. Zij is, zoo als wij zagen, in hooger 
zin de moeder aller kunsten en wetenschappen. 
Zonder haar toch missen dezelve, met hoe uitste- 
kende zielsvermogens zij ook beoefend worden, doel 
en bestemming, en kunnen dus op de ware bena- 
ming van Aunsten en wetenschappen geene aan— 
spraak maken. Ten andere: gelijk de wijsgeerte 
aan dezelve ziel en leven, en tevens de ware rig- 
ting geeft, zoo worden zij voor haar middelen en 
wegen, om den mensch in het rijk van waarheid 
en deugd in te leiden. Gij ziet dus, hoe de wijs- 
_ geerte, als zradele, uit dat middelpunt des onein— 
digen cirkels uitgaat om den mensch door mid 
del der kunsten en wetenschappen tot wijsheid te 
doen komen. Verder: is het niet de wijsgeerte „ 
zoo, als ons almede gebleken is, die alle de kunsten 
en wetenschappen met elkander doet overeenstem. 
men? De beoefenaars immers van dezelve gaan 
doorgaans alle op zich zelve, en ieder op zijnen 
weg, voort, zoodat er tusschen de kunsten en we- 
tenschappen zelve ter wereld geen verband schijnt 
te bestaan ; maar de wijsgeer komt, en hen op het 
schoone, op het ware en op het goede wijzende, 
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doet hij hen inzien, dat, zoo zij hunne vakken 
wel zullen beoefenen, zij op die hooge doeleinden , 
vooral op het ware en goede, het oog moeten ge- 
vestigd houden. Zoo dus brengt de wijsgeerte, ge- 
lijk zij de moeder der kunsten en wetenschappen 
is, en den mensch door dezelve tot waarheid en 
deugd opleidt, zoo brengt zij ook dezelve tot over- 
stemming met elkander. En nu de Geschiedenis: 
door de Ouden werd zij genoemd testis temparum, 
vila memoriae, nuntia vetustatis, en bijzonder ma- 
giüstra vilae, luz veritatis; maar wordt zij dit laatste 
niet door de wijsgeerte? Hoe zal zij toch alles ver- 
binden, alles met haren fakkel toelichten , zoolang zij 
niet met wijsgeerigen zin den mensch en de men- 
schelijke zaken nagevorscht heeft? Ziedaar dan al 
een en ander bijgebragt, om ons van eneyclopedie 
eenig aanschouwelijk begrip te maken, 

Vrienden! wij zijn al zeer hoog opgeklommen. 
Het schijnt wel zoo, dat in waarheid onze oude 
gidsen, door middel der kunsten en wetenschappen , 
en nu ook door dit onderzoek der wijsgeerte en der 
geschiedenis, ons zeer nabij den tempel der wijs- 
heid gebragt hebben, van waar de dichter der oud 
heid zeide, dat men het overzigt der menschelijke 
vaken kreeg : 

Unde hominum errores longe lateque per orbem 

Despicere, atque humiles possem contemnerecuras, 
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Mij ten mînste komt het voor, dat wij de hoogte 
bereikt hebben om den band aller kunsten en 


‚wetenschappen , ja maar ook hare natuurlijke ver- 


wantschap te beseffen. Tot het eerste stelt ons 
de geschiedenis zoo wel, als de wijsgeerte, en tot 
het laatste bijzonder de wijsgeerte, als de parens 
en proecreatrix artium omnium laudatarum in 
staat. Maar moeten wij nog niet hooger op? Er 
blijft ons immers nog over, om van de smetaphysi- 
ca, de bovennatuurkunde, de hoogste aller weten- 
schappen te spreken? Ik weet het niet; maar, 
voordat wij er toe besluiten om deze onze schouw- 
plaats, waar wij nu staan, te verlaten, mogten wij 
wel eerst, dunkt mij, onderzoeken, wat die zoo- 
genaamde metaphystca zijn mag. Met te hoog 
te klimmen, raakt men eindelijk boven de wolken, 
en dan ziet men niets dan wolken. Welaan dan ! 
Wat is metaphysica ? 
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